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एक हिबर्ट लेक्चर की स्थापना के लिये स्मारक 
कै. हिबट ट्रस्टियों के नाम 


महानुभाव, 

हम नीचे हस्ताक्षर करने वाले आपका ध्यान नीचे दिये गये ज्ञापन की ओर 
आकर्षित करते हैं :-- 

यह एक वास्तविकता है कि इस देश के प्रमुख देवत्व सम्बन्धी विचार केन्द्र 
प्रायः सभी, अब तक परम्परागत बन्धन मे पडे है; इन बन्धनों से अन्य अनुसधान क्षेत्र 
मुक्त हो चुके है, धामिक विषयों की चर्चा और विवाद चर्च सम्बन्धी निहित वर्ग के 
पूर्वाग्रह से प्रभावित है और परिणाम स्वरूप उसे बौद्धिक सम्मान और प्रतिष्ठा नही 
प्राप्त होती जो किसी दूसरे क्षेत्र मे ज्ञान और अनुसघान को सहज प्राप्त हैं । 


कोई कारण नही दै कि पर्याप्त ज्ञान और कुशल सीमासा, यदि सत्य की खोज 
में निष्पक्ष प्रयुक्त हो तो धामिक क्षेत्र मे, भौतिक और सामाजिक विचार क्षेत्रों से कम 
सफल होगे ओर इसमे सल्देह नहीं किया जा सकता कि धर्म-शात्र की अनिर्णीत 
समस्याओ के निष्पक्ष और सुयोग्य समीक्षाकरण के स्वागत के लिये मर्मज्ञ-खोजी लोग 
तैयार हैं। हमारी समक में वह समय आ गया है कि ऐसी समस्याओ के सम्बन्ध सं 
स्वतत्र विचार के लिये यदि स्पष्ट व्यवस्था हो तो, विद्वानों का यह कार्य महत्वपूर्ण 
निष्कर्ष देगा | यद्यपि इग्लेण्ड मे, धर्म के इतिहास एवं सिद्धान्त के निष्पक्ष विवेचन के 
मार्ग मे परम्परागत बन्धन रहे हैं, फिर भी जर्मनी और हालैएड के उदार विचार क्षेत्रो 
से बहुत साहित्य आया है और न्यूनाधिक मात्रा मे वर्तमान पीढी के मस्तिष्क को उससे 
शिक्षित किया है और उसे वेग दिया है। इसलिये धामिक विचारों के पुनर्स ज़ुठन के 
लिये, जो हमारे बीच हो रहा है, सुयोग्य अनुशीलन कर्त्ताओ की कमी नही हो सकती । 
भावना और अनुभूति का परिवर्तन केवल बाहर से नही लाया जा सकता, जब तक 
कि वे ऐसे लोगों के मानस मे नहीं प्रवाहित होते तव तक न तो उनका विकास स्वाभा- 
विक है और न स्थानीय रग उनमें है। अज्जरेजो की सम्मति और उनकी सस्थाओ 
को परिश्योधित करने के लिये अगरेजी विद्वानों की आवश्यकता है । 

श्स आवश्यकता को, हमारी समझ में आपका प्रोत्साहन पूर्ण कर सकता है । 
आक्सफोर्ड यूनीवर्सिटी मे बम्पटन लेक्चर और काग्न गेशनल लेक्चर ऐसी सस्याओ ने 
पुरातनवादी परिवर्तन-शील क्षेत्र मे बहुत्त कार्य किया है जिससे जन-मानस ईसा का 
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के भली-भमाँति निश्चित विचारों की णोर गया है । हमारा विश्वास है कि इसी प्रकार 
की संस्था महान सेवा कर सकती है जिससे निष्पक्ष और स्वतस्त निर्गाय करने में 
सहायता मिले | निर्णय करने में घामिक श्रद्धा का पर्याप्त अंध हो । समय-सभय पर 
समकालीन घर्म-शास््र के तुलनात्मक अच्ययन और बाइविल सम्बन्धी समालोचना और 
दर्शन के क्षेत्रों मे महत्वपूर्ण परिणाम प्रकट किये जाँय । 

इसलिये हम आप से निवेदन करने का साहस करते हैं कि 'हिनर्ट सेब्चर' 
या अन्य किसी उपयुक्त नाम से, लेक्चर की स्थापना आप करें । कम से कम ६ 
लेक्चर तो लब्दन या ग्रेट प्रिठेन के प्रमुख नगरो मे प्रति दो या तीन वर्ष में क्रमद:ः 
दिये जाया । 

उन भाषणों, (लेक्चर) को बिना किसी बन्धन के अनुशीलन के रूप मे प्रकाशित 
किया जाय जो शिक्षित वर्ग के सामने एक अच्छे रूप मे प्रस्तुत हो । 


ध्स्ताक्षर 

जेम्स मा्टिनों राबर्ट वालेस 
आर्थर पी० स्टैनली लुई केम्पवेल 
जान एच० टाम जान केई 
पारस विकस्टीड विलियम गैस्केल 
विलियम बी० कारपेन्टर वार्ल्स बियर्ड 
एफ० मैक्समूलर टी० के० चेन 
जार्ज डब्तु० कावस ए० एच० ग्रास 
जे० भ्योर रसेल गैट्रिन्यू 


जान टुलोक जेम्स डमएट 


भूमिका 


हिबट' टस्टी वर्ग ने इन भाषणों के प्रकाशन के लिये हक 2 
था । इस रूप में ये भाषण किस प्रकार आये उन परिस्थितियों का, कुछँ्का-वशाने 
आवश्यक है । टस्ट के सस्थापक श्री राबर्ट' हिबर्ट ने, जिनकी मृत्यु १८४६ मे हो गयी 
थी, कुछ धन इस आदेश के साथ दान किया था कि यह धन उनके बताये हुये तरीके 
से खर्च किया जाय, किन्तु ट्रस्टियो को पूरा अधिकार था कि वे आदेशों का उचित अर्थ 
लगावे । इसका पूरा विवरण श्री हिवर्द के सस्मरण में है जो १८७४ में छुपा था । 

कई वर्ष तक ट्स्टी वर्ग इस घन को इसाई धर्म के छात्रो की उच्च सस्कृति के 
लिये ही खर्च करता रहा और इस प्रकार इस आदेश को पूरा करता रहा कि इसाई 
धर्म के विस्तार के लिये, जो सरल और बुद्धि गम्य हो और धर्म के म।मले से बिना 
किसी बन्धन के आत्म निर्णय का अवसर मिले, दूस्टी वर्ग समय-समय पर ऐसी 
योजनाएँ चलाने के लिये पूर्ण स्वतन्त्र है। आगे चलकर ट्रस्टी वर्ग को धन के उपयोग 
के अन्य सुझाव भी दिये गये जिनमे से कुछ पर कार्य भो हुआ । इनमे से सबसे ताजा 
उपयोग है 'हिबट' लेक्चर' की योजना की स्थापना जो बम्पटन और काग्रं गेशन लेक्चर 
के समान है । यह योजना जो एक पत्र द्वारा भेजी गयी इस वर्रान के साथ सलग्न है । 
इसे कुछ प्रसिद्ध धर्म रक्षको ने और साधारण लोगो ने प्रस्तुत किया था जो विभिन्न 
चर्चो के थे उनकी इच्छा एक यही थी कि ईश्वर और धर्म सम्बन्धी अनिर्णीत समस्याओ 
का अच्छी तरह से निष्पक्ष रूप से विवेचन किया जाय । 

टूस्टी वर्ग ने खूब विचार करने के बाद यह निर्णय किया कि यदि वे उपयुक्त 
लेव्चरों की सहायता ले सके तो टुस्ट के मच्तव्य को पूरा करेगे । इस काम से ससार 
के अनेक ऐतिहासिक धर्मों का विवेचन प्रमुख होगा । सौभाग्य से उनको प्रोफेसर मैक्स- 
मूलर को स्वीकृति मिल गयी । उन्होने लेक्चरो का सिलसिला प्रारम्भ करना स्वीकार 
किया और भारत वर्ष के धर्मों के विवेचन का विषय चुना । वेस्ट मिन्स्टर के डीन की 
कृपा से उनको अबे (चर्च) के ग्रन्थागार के उपयोग की अनुमति बोर्ड आफ वर्कस ने 
दे दी। लेक्चरो की घोषणा के साथ ही सबसे बडी कठिनाई टिकटो के लिये असख्य 
प्रार्थला पत्रों की थी । प्रोफेसर सैक्समूलर ने स्वीकृति दे दी कि प्रत्येक लेक्चर दो बार 
दिया जायगा । इससे समस्या सुलभी । 

प्रथम क्रम की सफलता से ट्रस्टी वर्ग का उत्साह बड़ा और दूसरा क्रम प्रारम्भ 
किया गया । इसे श्री पेज रिनोफ करगे । वे हर मैजेस्टी के स्कूलो के इच्स्पेक्टर हैं । 


उनका विषय है मिश्र के धर्म । इसके लिये अगले वर्ष हिटसन टाइड और ईस्टर के 
बीच का समय .रक्‍्खा गया है । 
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विषय-सूची 
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पहला भाषएु 


अनन्त की धारणा 


धर्म के उत्पत्ति की समस्या--स्कास. क्या अब भी हमारा कोई धर्म है ?-- 
धर्म की पुरातनता--धर्म का विज्ञान--प्राचीन और नवीन विश्वास में अन्तर--धर्म 
की परिभाषायें--धर्म का ऐतिहासिक पहुलू--कैशट और फिट्शेकी धर्म की परिभाषा-- 
धर्म पूजा सहित और पूजा रहित--कामटे और फारवाक--धर्म की परिभाषा करने 
मे कठिनाई--धर्म की स्पष्ट विशिष्टता--घधर्म अनन्त के लिये एक मानसिक शक्ति-- 
इन्द्रिय, विवेक और धिश्वास के तीन कार्य--भअनस्ते का अर्थ--क्या अनन्त की धारणा 
सान्त कर सकता है ?--दोनो दलो की स्वीकार्य बाते --भअननन्‍त की धारणा--अनन्त 
रूप से महान--अनन्त लघु--अनन्त के विचार की उत्पत्ति---एक अनन्त के बिना कोई 
सानन्‍्त नही । पृष्ठ ६-३७ 


दूसरा भाषण 


क्या मूर्ति पूजा धर्म का आदिम रूप है ! 


अनन्त की धारणा की प्रथम भावना--मन अनन्त के लिये एक मेलानेशियन 
तास--सब धर्मों का प्रारस्भिक रूप, मूति पूजा--मुर्ति पूजा का अन्वेषक सि० ब्रास-- 
मूर्ति पूजा (फेटिश) के नाम की उत्पत्ति--फेटिश नाम का गलत विस्तार - आदिम 
जातियो के अध्ययन की उपयोगिता--जगली जातियो के धर्म के अध्ययन में कठिनाई--- 
जंगली जातियों की भाषा--जंगली लोगो के अक---जगली जातियो मे इतिहास नही-- 
जंगली लोगो मे नैतिकता नहीं--जगली जातियो में व्यायक धर्म--शिक्षित जातियो 
के धर्म का अध्ययत---आदिम जातियो के घ॒र्म का अध्ययन--यात्रियों पर जन सम्मति 
का प्रभाव---आदिम जातियो मे स्वीकृत अधिकारियों की कमी--पुरोहितो का अधि- 
कार--धर्म की नाली में आदिम वासियों की अनिच्छा---म्रृत्ति के अर्थ का अधिक 
विस्वार--. भूत पूजा के पूर्व चरित्र--मूर्ति पूजा की व्यापकता--केवल मूर्ति पुृजा किसी 
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धर्म में नही है--अफ्रीका के धर्म में उच्चतर भावतायें--पशु पूजा--ुनर्जजम -+अफोर्का. 
के धर्म का बहुमुखीरूप--मरूर्त पूजा की मानी हुईं मनोवैज्ञानिक आवश्यकंता--मूति 
का अलौकिक अभि-प्राय--म्रूतिपूजा का एक व एक प्रारम्भ--क्या आदिमवासी बच्चो 
की भाँति हैं--चार चरण--पूर्तिपूजा धर्म का प्रथम रूप नही । पृष्ठ ३८--८७ 


तीसरा भाषण 


भारतवर्ष का प्राचीन साहित्य 


साहित्यिक घर्मों के अध्ययत से लाभ--जुडाइज्म और जेरोस्ट्रियन धर्मों में 
धघामिक विचारों का विकास--भारत मे घर्म का विकास--धर्म विज्ञान में वेद की ठीक 
स्थिति--संस्क्ृत साहित्य की खोज--भारत के प्राचीन और आधुनिक साहित्य के बीच 
में बौद्ध धर्म--वेद अपौरुषेय --वैदिक भाषा का ऐतिहासिक स्वरूप--वैदिक साहित्य 
के चार स्तर--सूत्र काल ईसा से पूर्व ५०० वर्ष--ब्राह्मण काल ई० पूर्व ६००- 
८5००--मंत्रकाल ई० पू० ८०० से १०००--खणंड काल ई० पूर्व १००० 2८ --कंठाग्र 
प्रणाली में वेदों की अवतारणा--तीसरे भाषण का पश्चात लेख | पृष्ठ 5८५---११४ 


चोथा भाषण 


साकार की पूजा 


अर्घ साकार और निराकार की उपासना--धर्म की जाक्षी केवल इन्द्रिय 
जचित कभी नही--त्राद्य अवतरण (इलहाम)--आन्तरिक अवतरण--हन्द्रियाँ और 
उनकी शाक्षी--प्रत्यक्ष का अर्थ--इस फस्टिस से फिस्ट के सम्बन्ध नहीं है--वृक्ष-- 
पर्वव--सरितायें--पृथ्वी---अर्छू हृश्य पदार्थ---अदहृश्यमाव पदार्थ--वेदो का प्रमाण--- 
अविभाजित आर्य भाषा का प्रमाण--भाषा की उत्पत्ति---प्राचीन धारणाये---प्रत्येक 
पदार्थ कार्य कारण --फ्रियाशील का अर्थ मानवीय नही--व्याकरण के लिंग--सहायक 
क्रियाएं--अस, साँस लेना--भू, बढता--वास, रहना--प्रारम्मिक अभिव्यक्ति- 
समानता की घारणा प्रारम्भ भे तकारात्मक--स्थायी विशेषण--वैदिक देवताओं के 
हृश्यमात पदार्थ--वैदिक देवताओ के अर्द्ध ह्यमान पदार्थ--अग्ति---सूर्य--उषा--- 
वैदिक देवताओ के श्रव्य पदार्थ - रुद्र--वायु--मस्तगण तुफान के देवता--वर्षा और 
वर्षाकार---वैदिक विराट--देव--हृश्य और अहृश्य । ४७5 ११५--१४६ 


पाचवा भाषण 
अनन्त के विचार और नियम 
अनन्त के विचार और नियम--वेदो की धर्म घ्वजि--अनन्त की प्राचीनतम 


(एफ) 


भावना--अदित्य अनन्त-अदिति आधुनिक देवता नही--अदिति का प्राकृतिक प्रारमभ्भ-- 
अन्वंकार और पाप--अमरतत्व--वेद मे दूसरे धामिक विचार--ऋत का विचार-- 
' संस्कृत ऋत--कऋऋत का प्रारम्भिक अर्थ--सरमाकी कथा--हस प्रकार हम ऊपा के 
सम्बन्ध मे पढते है--कत बलिदान---कऋत का विकास -अनुवाद की कठिनाई--क्या 
ऋत सर्वमात्य धारणा थी ?--जेन्द मे ऋत भाश्ा है । पृष्ठ १५०--१७२ 


छठवों भाषण 


देववाद, अनेकदेवबाद, एकदेववाद और नास्तिकवाद 

वया एकदेववाद घर्म का आदिम रूप है--भाषा का विज्ञान और धर्म का 
विज्ञान--ईश्वर का विधेय--वेदो से प्राप्त नई सामग्रो --देववाद---सूर्य अपने प्राकृतिक 
रूप मे--सूर्य एक अलौकिक शक्ति--सूर्य एक गौण कोटि में “आकाश, थयौस रूप भे 
प्रकाशक --चौस और इन्द्र में श्रेष्ठना के लिये स्पर्धा --इन्द्र की स्तुति प्रधान देवता के 
रूप मे--वरुण की स्थिति प्रवान देवता के रूप भे--देववाद, घर्म का भाषा सम्बन्धी 
क्राल--विभिन्न देवताओं की श्रेष्ठत्ता--देववाद का आगे का विकास--एक देववाद 
की प्रवृति--विश्वकर्मा सबके निर्माता--प्रज(पत्ति समस्त प्रारिययों के स्वामी--वास्त- 
विकता की प्रवृत्ति -इन्द्र पर विश्वास, इच्ध पर सन्देह--सच्चे और भद्दे वास्तिकवाद 
का अन्तर । पृष्ठ १७३-२०६ 


सातवाँ भाषण 
दशन और धर्म 


देवताओं का विसर्जन--दैवी अवतरणों का उद्देश्य--आत्मा-कर्त्ता--स्वयम्‌-- 
आत्मा वाह्य_ तत्व--उपनिपदों का दर्शन--प्रजापति और इन्द्र--सातवाँ खण्ड-- 
आठवाँ खण्ड--नर्वा खण्ड--दसर्वाँ खशड--यारहवाँ खण्ड -बारह॒वाँ खणड-- 
याज्ञवल्वन्य और मेत्रेयी--यम और नचिकेता--उपनिषदों का घर्म--वैदिक धर्म मे 
विकास--चार वर्या-चार आश्रम- -प्रथम आश्रम ब्रह्मचर्य--दूस रा आश्रम ग्रहस्थ 
जीवन--तीसरा आश्रम वाण प्रस्थ-वन जीवन--भाषण ७ समाधप्ति--धार्मिक 


विचार की श्रेरियाँ । पृष्ठ २०७-२५० 


धर्म को उत्पत्ति ओर विकास 


पहला भाषण 


अनन्त की धारणा 


धर्म के उत्पत्ति की समस्या 


क्या कारण है कि हमारा एक घ॒र्म है। यह प्रश्न ऐसा है जो पिछले दिनो मे 
हो पहली वार नहीं पूछा गया है फिर भी यह प्रश्त है जो उन कानो को भी चुत कर 
- देता है जो अनेक सम्रामो के तुमुल नाद से कठोर से हो गये है और वे सग्राम भी ऐसे 
जो सत्य की विजय के लिये लडे गये थे । हमारा अस्तित्व ही किस प्रकार हुआ, हम 
अनुभूति कैसे करते हैं, हम सिद्धान्त कैसे बनाते हैं, हम अनुभूति और घिद्धान्त को तुलना 
कैसे करते हैं, उनको कैसे घटाते-बढाते हैं और कैसे गुरिणगित और विभाजित करते हैं । ये 
सब समस्याएँ ऐसी हैं जिनसे व्यूनाघिक सभी परिचित है ओर प्रत्येक से प्लेटो, अरिस्टा- 
टल, ह्यम या केन्ट के ग्रन्थो के पन्‍्ने खोलने के साथ ही ये प्रश्न सोचे गये होंगे । इच्द्रिय-श्ञाव, 
अनुभूति, कल्पना और विवेक सब कुछ जो हमारी चेतनता मे विद्यमान हैं सबको अपने 
अस्तित्व के कारण और अधिकार की रक्षा आवश्यक है । फिर भी यह प्रश्त है कि हम 
: विश्वास क्यों करते हैँ। हमारा अस्तित्व ही क्यों है या हम क्यो कल्पना करते हैं कि 
हमे उनका ज्ञान है जिनकी अनुभूति हम न तो इच्द्रियों से कर सकते हैं और न विवेक से 
, ही प्रतिवादन कर सकते हैं। यह प्रश्त बहुत ही सरल जान पड़ता है किन्तु इत प्रश्न 
प्र बडे-बडे दार्शनिको ने भी प्राय उतना ध्यान नहीं दिया है जितना देना चाहिये । 


स्कास ; क्‍या अब भी हमारा कोई धर्म हे १ 


लौकिक विवाद के क्षेत्र मे इस प्रश्न को जिस प्रकार रक्‍्खा गया है उसे असन्तोष 
जनक ही कहेंगे । स्कास कई प्रकार से एक सूक्ष्म क्विचक हैं, उन्होंने अपनो अन्तिम 
पुस्तक पुराना और नया विश्वास' मे यह प्रश्व पूछा है क्या हमारा अब भी कोई धर्म 
है ? इस प्रकार के उदधोष का उत्तर यही हो सकता है कि कृपया सख्या-शास्त्र देखिये, 
अक देखिये । हमे पता लग जायगा कि लाखो में शायद ही कोई एक होगा जो कहेया 
कि हमारा कोई भी धर्म नही है | यदि दूसरा उत्तर चाहिये तो प्रश्न का रूप दूसरा 


( & ) शव 
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5 धर्म की उत्पत्ति और विकास 


होना चाहिये । स्कांस को सबसे पहले हमे बता देना चाहिये था कि वह धर्म को ब्या 
समभते हैं । उनको धर्म की परिभाषा बताना था, मनोवैज्ञानिक और ऐतिहासिक दोनो 
विकासो के परिवेश मे । किल्तु इसके स्थान पर उन्होने क्या कहा है ? श्लेमर की धर्म 
पुरानो परिभाषा उन्होंने ले ली है । । 

पूर्ण निर्भरता की भावना धर्म है। फारवाख की इस परिभाषा को उसमे जोड़ 
दिया है कि सब धर्मों का सराश्ञ हैं लालच । प्रार्थना, बलिदान और विश्वास के रूप मे 
यह भावना प्रकट होती है। उन्होंने विष्कर्ष निकाला है कि इसलिये युग में चंकि प्रार्थना 
कम होती है, क्रास का उपयोग कम है और सामूहिक प्रार्थना कम है इसलिये धर्म और 
पवित्रता बहुत कम रह गयी है । मैंने यथा सभव स्कास के ही शब्दों का प्रयोग किया है। 
किन्तु स्कास ने या किसी ने भी यह सिद्ध कहाँ किया कि सच्चा धर्म प्रार्थना, क्रास 
ओर भास ( सामूहिक प्रार्थना ) में है । और जो प्रार्थना नही करते, क्रासत का उपयोग 
नहीं करते या भास में नहीं जाते उनका कोई धर्म नही है, उनको ईश्वर में विश्वास भी 
नही है । आगे पढने पर स्वीकार करना पडता है कि रेना का यह कथन ठीक था। 
बेचारे जर्मन अधामिक और नास्तिक बनने के लिये बहुत प्रयत्व करते हैं किन्तु सफल 
नही होते । स्कास का कथन है' यह संसार बुद्धिवादी और नेक लोगो का कारखाना हैं। 
जिसके सम्मुख हम अपने को नितान्त निर्भर पाते हैं वह शक्ति पशुता की नही है | जिसके 
सामने हमे मौन होंकर घुटने टेक देना है । वह शक्ति नियम और व्यवस्था विवेक और 
नेकी की है जिसके आगे हम प्यार से विश्वास अपित करते हैं | भपने अन्तरतम मे हम 
जिस पर निर्भर हैं उसके प्रति आत्मीयता पाते हैं। इस निर्भरता मे भी हम मुक्त हैं, । 
गर्व और नम्नता, आनद और त्याग समग्र जगत की भावना से ओत प्रोत हो जाता है। 

यदि यह घर्म नही है तो इसे क्या कहा जायगा । स्कास की सारी दलील यहाँ 
है। निर्माण की भावना के रूप मे वे धर्म को लेते हैं जिसकी पूरी व्याख्या इ्लेमर ने की 
है किन्तु वे फाख की लालच की व्याख्या नही मानते । इसे वे असत्य और अधाभिक 
कहते है | धर्म तत्व पर स्कास स्वय इतने अन्धकार मे हैं कि अपनी पुस्तक के 
दूसरे अध्याय के अन्त मे जब वे अपने से ही पूछते है कि अब भी क्‍या उनका 
कोई धर्म है तब केवल यही उत्तर देते है 'हाँ या नही, जैसा तुम समभो” । किन्तु इसी 
प्रश्न को पहले हल करना था-धर्म से हम क्या समभते हैं | मेरा कहना है कि धर्म क्या 
है इसे समभने के पूहले हमे यह जान लेना चाहिये कि धर्म क्या रहा है और आज जिस 
अवस्था भे है, वह कैसे आया । 


धर्म की पुरातनता 


धर्म कोई नया आविष्कार नही है | यह उतना ही पुरातन है, यदि उतना पुरा- 
तन नही जितना कि ससार, तो कम से कम उस ससार के बराबर पुरातन है जिंस 


अनन्त की धारणा 


संसार को हम जानते हैं। जब से हमें मनुष्य की भावनाओं और विचाँय"का>कुलैईभी: 
ज्ञान हुआ है तब से हम देखते हैं कि उस पर धर्म का प्रभाव है या वहधर्म से अभिईत 
है। सबसे प्राचीन साहित्यिक पत्र, सत्र जगह धामिक हैं ।. हर्डर के अतुसार, धामिक 
परम्पराओ मे ही इस ससार की सब विशिष्ट सस्कृतियों के बीज मिलते है, वे साहित्यिक 
लेख हो या मौखिक सूत्र । 

साहित्य युग के आगे जाने पर भी, यदि हम मनुष्य के गहन विचारों को खोज 
करें तो हमे पता लगेगा कि घासिक सावनाये विद्यमाव थी, प्रारम्भिक खान में जिससे 
मनुष्य के मस्तिष्क के सिक्के चले, ये भावनाये “निहित थी । 
; आर्य भाषाओं के अलग होने के पहले, उनमे प्रकाश के लिये अभिव्यक्ति थी। 
मूल, दिव, प्रकाश से देव विशेषण बनाया गया । इसका अर्थ प्रारम्भ मे प्रकाशमान था । 
यह बताना कठिन है कि कितने हजार वर्ष भे, वेदों की पहली ऋचा या होमर की पहली 
पक्ति के बाद आर्य भाषाये अलग हुई । 

.. कुछ समय के बाद देव शब्द व्यापक रूप से प्रभात और वसन्‍्त के उज्वल रूप 
भे प्रयुपत किया गया । रात्रि और शीत के अन्धकार के विपरीत उषा का गाव उचित ही 
था । किन्तु यही देव शन्द जब पुरानी साहित्यिक कतियों मे मिलता है तो हम देखते हैं 
कि मूल शब्दार्थ से यह दूर है। वेदो मे बहुत कम ऋतचायें इसके बाद मिलती हैं जिनमें 
देव, दिव का अनुवाद निश्चित रूप से प्रकाशमान किया जा सकता है। वेद मे प्रकाश- 

मान प्रभात को देवी उषा कहा गया है। परन्तु इसमे सन्देह है कि पुराने कवियों ने इन 
ऋतचाओ में प्रकाश के शब्दार्थ मे उसे प्रयुक्त किया । तब क्या हमे वेद में व्यवहृत देव 
को, लेटिन मे देवस्‌ ही भाँति ईश्वर के नाम से अनूदित करना चाहिये । इस अनुवाद में 
ऐसा अर्थ लगाना कठिन है । फिर भी हम निश्चित रूप से जानते हैं कि देव का अर्थ 
ईदवर लगाया जाने लगा । प्रारम्भ मे इसका अर्थ प्रकाश था । इससे सन्देह नही है कि, 
भारतीय और इटली के पूर्व पुरुषो के अपने एक स्थान से अलग होने से पहले, देव का 
प्रकाश अर्थ तो था फिर भो देव शब्द के साथ प्रकाश अर्थ से ज्यादा सन्निहित था । 
इस प्रकार हम देखते हैं कि हम चाहे अपने बौद्धिक विकास के नीचे से नीचे 
स्तर पर जायें, चाहे आधुनिक अनुमान की ऊँची से ऊँची उडाव ल, सब जगह हमें यह 
मिलता है कि धर्म एक शक्ति है। जिसने विजय प्राप्त को है इतना हो नही घर्म ने उनपर 
भी विजय पायी है जो सोचते हैं कि उन्होंने घर्म पर विजय पायी है । 
धर्म का विज्ञान 
धर्म की इस शक्ति को प्राचीन यूनान के दूरदर्शी दार्शनिक भली भाँति जानते 
थे। उनके लिये विचारो का ससार उतना ही गभीर और स्पष्ट था जितना कि वायु, 
जो एथन के समुद्र, उत्तके किनारे और आकाश का दिग्दर्शय करवाती थी । उन दाश- 


'श्र धर्म की उत्तत्ति और विकास 


- निक्रो को धर्म के अस्तित्व पर उस पुरातव काल में भी भाश्चर्य हुआ था । वैता ही 
“आश्चर्य जैसा कि किसी प्रकाश पिएड को देख कर होता था जिसको वे समझ नहीं पाते 
अंग यही पर धर्म के विज्ञान का प्रारंभ था । जैसा प्राय. कहा जाता है धर्म का विज्ञान 
आज या कल का नही है । फारवाख ने अपनी पुस्तक 'ईसाइयत का साराश' मे धर्म की 
उत्पत्ति पर जो सिद्धान्त दिया है वह हमको आधुनिक निराशा का अन्तिम वक्तव्य जान 
पडता है । यूनान के दार्शनिको ने दो हजार से अधिक वर्षों के पूर्व हो इसे समभा 
था। फारवाख की राय मे धर्म एक पुरातन बुराई हैं जो मनुष्य मात्र मे है।' मनुष्य 
का बोमार हृदय हो सव धर्मों का मूल है, सत्र दुखों का कारण है। हेराक्चिशोज की 
राय मे, धर्म एक बीमारी है यद्यपि वह पविन्न बीमारी है । उनका समय ईसा के पूर्व 
छठी शताब्दी है। इस कथन से यह स्पष्ट हो जाता है कि. इसमे सत्याश चाहे जितना 
हो फिर भी, धर्म और धाभिक विचारो की उत्पत्ति पर गंभीर मनन हुआ था, जिसे हम 
दर्शन का इतिहास कहते हैं उप्तके प्रारम्म के समय ही । 


फिर भी हमे सन्देह है कि हेराक्नियोज के कथन में सब धर्मों के प्रति उतनी हो 
उम्र भावना थी जितनी कि फारवाख के लेखों मे । विश्वास करना श्र यश्कर है यह 
प्राचीन यूनान का विचार नही है इस लिये सन्देह्‌ प्रकट करता उस समय तक अपराध 
नही था । सार्वजनिक सस्थाओ के कार्य मे बाबा डालने की छूठ नही थी यदि उस सदेह 
से वह उत्पन्न हो । निस्‍्सन्देह यूनान मे एक पुरातनवादी दल था फिर भी हम यह नहीं 
कह सकते कि वह ॒धर्मान्व था। इतना ही नही, यह समभना बहुत ही कठिन है कि 
किस समय उसने सत्ता प्राप्त की और किस प्रकार उसमे एक श्खलता आयी, हैरा- 
क्लिटोज उनकी निन्‍दा करता है जो गरायकों के पीछे चलते हैं, जिनके गुरू साधारण 
जनसमूह है, जो मूत्तियों से प्रार्था। करते है, मानो मकानों की दीवालो से वे 
बाते करते हो । उनको यह ज्ञान नही है कि वास्तव में भगवान क्या हैं, उनके वीर 
' पुरुष कहाँ हैं। ऐपीकोरत भी यहो कहने हैं। किन्तु ऐपीकोरस के विपरोत, हैंरा- 
क्लीटोज कही भी इसमे इन्कार नहीं करता है कि अदृश्य देवताओं का यह एक दैवीशक्ति 
का अस्तित्व हैं उवको तब आश्चार्य हुआ जब उन्होने देखा कि लोग जायस और हैंरा, 
तथा हरमस और एफ्रोडाइट के बारे मे होमर और हेसियाड ऐसे गायको की बातो रे 
विश्वास करते हैं। इसका समाधाव उनको यही मिला कि यह बौद्धिक रोग है । इसकी 
चिकित्सा डाक्टर ही कर सकता है । किन्तु इसे-निमु ल करने की आशा उनको नहीं थी। 
इसलिये कुछ हृद तक धर्म का विज्ञान बहुत कम आधुनिक आविष्कार है। उतना 

' ही कम जितना कि धर्म ।. न 0 
जहाँ भी मानव जीवन है, धर्म है ओर जहाँ भी धर्म है वहाँ इस प्रश्न को और 
अधिक दबाया सही जा सकता कि धर्म आया कहाँ से । जब बच्चे प्रइन पूछने लगते हैं 


अनन्त की घारणा 


तो वे प्रत्येक वस्तु के लिये क्यो ओर कहाँ से जानना चाहते हैं, घर्म-्केःलियें,भी । "कक/: 
हो नही, मेरा विश्वास है कि जिसे हम दर्शन कहते हैं उसकी प्रथम स पी 
निकलीं । प्रायः यह प्रश्न किया जाता है कि टेल्स को दाशनिक क्यों | । 
दर्शन के इतिहास के प्रथम पन्ने पर उसका नाम ही क्यों रक्खा जाय । स्कूच के बच्चो 
का आश्चर्य करना स्वाभाविक है कि इसे दर्शन क्यो कहा जाता है कि सब वस्तुओ के 
आदि मे जल था । हमे यह बात चाहे बच्चों को सी लगे किल्तु टेल्स के समय में यह 
बचकानी नही थी और कुछ भी हो । यह पहली साहसपूर्णा अस्वीकृति थी कि सथार को 
देवताओं ने बनाया । जन समूह के धर्म के विरुद्ध यह पहला विरोध था। इस विरोध 
के सामने बारम्बार प्रकट होने पर, यूनानियो को मानना पडा कि हेराक्कीओज और 
जेतोफेत्स को भी ईश्वर के सम्बन्ध में कहने का उतना ही अधिकार है जितना कि होमर 
आदि गायको को । 


इसमे सन्देह नही है कि उस समय यह बताना आवश्यक था कि जन समूह 
जिसमे विश्वास करता है, वह कल्याण की उडान मात्र है। यह कपोल कल्पना पैदा कैसे 
हुई यह समस्या आगे आने वाले युग की थी | फिर भी यह समस्या यूतान के सबसे 
पहले विचारको के मस्तिष्क मे थो। हेराक्कीटोज को यह॒ उत्तर कौन देता, जो प्रश्न 
हम आज पूछते है वह उसने स्वय से पूछा होता--धर्म की उत्पत्ति क्या है, कैसे हुई ? 
या आधुनिक भाषा मे, हम कैसे उस पर विश्वास करते हैं उसे मान लेते हैं जो हमे मित्र 
और शत्र बताते हैं जिमे हम इन्द्रियो से प्राप्त नही कर सकते या विवेक और विवेचन 
से जिसकी स्थापना नही हो सकती । 


प्राचीन और नवीन विश्वास में अन्तर 


यह कहा जा सकता है कि जब हेराक्कीटोज ने विश्वास प्र मनन किया तब 
उनका अर्थ इससे भिन्न था जिसे हम मानते हैं। निश्चय हो यह हुआ क्योक्ति यदि कोई 
शब्द है जो प्रत्येक शताब्दी मे परिवर्तित हुआ है और प्रत्येक देश में प्रयोग मे जिसका 
भिन्न भिन्न अर्य हुआ है, इतना ही नही जिसके विचित्र अर्थ लगाये गये हैं, जिसका पुरुष 
स्री ओर बच्चे प्रयोग करते हैं तो वह शत्द है धर्म । आधुनिक भाषा मे हम धर्म को 
कम से कम तीन अर्थों मे प्रयुक्त करते है । पहला विश्वास की वस्तु दूसरा विश्वास की 
शक्ति, तीसरा विश्वास का रूप, पूजा के कार्यों मे या पवित्रता के कार्यों मे । 


दूसरी भाषाओं भे यह अनिश्चय व्याप्त है। घर्म शन्तद को ग्रीफ या सस्क्ृत में 
अनुवाद करना कठिन है । लेटिन मे रिलीजो शब्द में वे अर्य सन्निहित नहीं हैं जो 
अँग्र जो के धर्म शब्द मे | इसलिये हमे आश्चर्य नही करना चाहिये कि वार-बार प्रम 
उत्पन्न हुआ है, परिणाम स्वरूप भगडे हुये हैं, धर्म के लेखक इन्द्र में पडे हैं । उन्होंने 


हि धर्म की उत्पत्ति और विकास 


ड 


अप्नने को और दूसरों को यह स्पष्ट बता दिया होता कि क्या वे धर्म का अभिप्राय 
घुामिक विश्वाप्त, धामिक जड़ विचार या धामिक कार्य समभते हैं। 

इस प्रश्न पर इन भाषणों के प्रारम्भ में ही स्पष्ठता आवश्यक - है । धर्म की 
परिभाषा देवा परम आवश्यक है, इसके बाई हमारी खोज यात्रा होगी जो हमारे 
विश्वास के गुप्त श्रेतों का निकट से पता लगायेगी । 


धर्म की परिभाषाएँ 


मेरे विचार से यह पुरानी अच्छी प्रशानी थो कि किस्तो मो वैज्ञानिक समस्या 
पर विवाद करने के पहले मुख्य छत्दों की परिभाषा देना आवश्यक है, णो शब्द प्रयुक्त 
किये जाय॑ंगे । तर्क शासत्र या व्याकरण की पृस्यक के प्रारम्भ मे यह रहता है हर्क़ श्र 
क्या है ? व्याकरण क्या है ? सनिज पदार्थों के विषय में कोई नहीं लिखेगा जब तक 
पहले खनिज पदार्थ की परिभाषा न कर दे । हसी प्रकार कला के सम्बन्ध में लिखने के 
पूर्व कला की परिभाषा यथा सम्भव दी जाती है 


इसमे शक नही है कि लेखक को ऐसी प्रारम्मिक परिभापा देने मे कठिनाई होती 
थी और पाठक को वह व्यर्थ जान पठती थी क्योक्ति वह प्रारम्भ मे उतका महत्व सम- 
भने में असमर्थ रहता था । इस प्रकार परिभाषा देने की प्रणाली को कुछ समय के 
बाद लोग व्यर्थ और अप्रचलित समभने लगे । कुछ लेखक इसमें गर्व करते थे कि उन्होंते 
परिभाषा नहीं दी और यह चलन हो गया कि लोग शान से कहने लगे--तर्क शात्ष या 
व्याकरण, नियम या धर्म से क्या अभिप्राय है इसको परिभाषा तो पुस्तको मे ही है जो 
इन विषयो पर लिखी गयी है । 

इपका परिणाम क्या हुआ ? निस्सोम विवाद और कंगडे खडे हुए । अधिकाश 
से इनसे बचा जा सकता था यदि दोनो पक्ष के लोग परिभाषा कर देते कि कुछ शब्दों 
को वे इस बर्थ मे लेते हैं या नही लेते हैं । 

धर्म के सम्बन्ध मे वास्तव मे परिभ.पा देना बहुत ही कठित है। हजारो वर्ष 
पहले यह शब्द व्यवहार मे आया, शब्द तो रहा किन्तु उसका भथर्थ शताब्दी तक बदलता 
गया और अब उसका प्रयोग ठीक उलटे अर्थ में होता है जो मूल मे उसका प्रयोजन था। 


धर्म का शाव्दिक अर्थ 


ऐसे शब्दों के लिये शब्दार्थ के मूल मे जाना नितान्त व्यर्थ है । झ्ाब्दिक अर्थ 
बहुत महत्वपूर्ण है, मनोवैज्ञानिक और ऐतिहासिक दोनो कारणों से। इससे स्पष्ट हो 
जाता है कि किस ठीक बिन्दु से कुछ विचारों का उदय हुआ । किन्तु किसी नदी के छोटे 
उद्गम स्थान को जानने की अपेक्षा नदी के पूरे रूप के प्रवाह को, समभना दूसरी बात 
है । इसी प्रकार किसी शब्द की उत्पति खोजना दूसरी बात है और वह शब्द आज जिस 


अनन्त की धारणा 


रूप में है उस रूप में आने में उसे कितने उत्थान, पतन परिवर्तन देखने पड़े यह दुसरे 
बात है। , ; ला सबक 
नदी की भाँति हो शब्दों के लिये यह कहना बहुत कठिव है कि ठीक इस स्थान 
से उनका उद्गम हुआ । रोम निवासी स्वयं रिलीजो शब्द के प्ररम्सिक अर्थ के सम्बन्ध 
में सदिख्ध थे। सिसरो ने, जिसे सब जानते हैं, इसे रिलेगरे से लिया जिसका अर्थ है 
फिर एकत्र होना, फिर विचार करता, मनत करना यह नेकलिगरे से विरुद्ध है जिसका 
अर्थ है उपेक्षा करना । दूमरों ने इसे रिलियरे से लिया जिसका अर्थ है सम्बद्ध करना, 
पीछे हथाना । मेरी राय में सिसरो का शब्दार्थ और व्युपत्ति ठीक है किन्तु यदि रिलीजों 
का प्रारम्भ में अर्थ था एकाग्रता, भादर और श्रद्धा तो यह बिलकुल स्पष्ठ है कि बहुत 
दिनो तक यह सरल अर्थ नही चला । 
धर्म का ऐतिहासिक पहलू 
यह स्पष्ट हो गया कि जब हम ऐसे शब्दों का प्रयोग करते हैं जिनका अपना 
बढा इतिहास रहा है तब हम उनको न तो प्रारम्भिक शब्दार्थ में प्रयोग कर सकते हैं 
और न हम एक साथ ही उनको सब रूपों मे प्रयुक्त कर सकते हैं जो समय समय पर 
प्रकट हुये हैं । उदाहरण के लिये यह कहना विलकुल बेकार है कि घर्म का यह अर्थ था, 
यह नही था, या उसका अर्थ था विश्वास या पूजा था नैतिकता था। बाननन्‍्द-दर्शन और 
उसका अर्थ भय या आशा या अनुमान नहीं था या देवताओ की श्रद्धा नही था। 
धर्म का यह सब बर्थ हो सकता है, शायद किसी न किसी समय धर्म शब्द इन 
सब आर्थो मे प्रयुक्त होता था। किन्तु यह कहने का अधिकार किसको है कि धर्म का अर्थ 
इनमे से एक ही है और एक ही और एक ही रहेगा, एक केवल एक जगनी लोगों में 
शायद धर्म के लिये कोई नाम ही न हो फिर भी जब पपुआ अपने करवार के सामने 
बैठता है, माथे के ऊपर अपने हाथ जोडना है अपने से पूछता है कि वह जो करने जा 
रहा है वह ठोक है या नही, तव उसके लिये धर्म यही है। अनेक जगली जातियो में 
जिनमे देव पुरुषों के ज्ञान का कोई आभास नही था, मिश्वनरी लोगों ने देखा है कि मृत 
पुरुषों की आत्माओ की पूजा की जाती है, यह धर्म के प्रारम्म का पहला आभास है। 
धर्म की अन्तिम लो हमे वहां भी स्वीकार करनी चाहिये जहाँ आवुनिक दार्श- 
निक वर आर देवताओ को तो व्यर्थ घोषित करता है किलतु किसी प्रेम की मधुर 
सृति में नत मस्तक होता है और अपना सर्वम्व मानवता की सेवा में लगाता है। 
जब पत्लिकतन दूर रहकर, आकाश की ओर अपनी नजर भी नही उठांता किस्सु 
धाती पोट कर कहता है “भगवान मुझ पापी पर दया करो' । उसके लिये वह घर्म था । 
कक जे 3 2 देवता सब मे व्याप्त हैं और जब बुद्ध ने कहा कि कोई भो 
मपने धामिक विश्वास प्रकट कर रहे थे । जब युवा ब्राह्मण 


श्द्द- धर्म की उत्पत्ति और विकास 


सुरयोदिय -के समृय अपनी सरल वेदी में अग्वि जलाता है और प्रार्थना करता है कि समर * 
की प्राचीनतम ऋचाये, सूर्य हमारी वुद्धि कुशाग्र करे! और जब आगे चनकर बहु 
प्राथवा और बलिदान को व्यर्थ समक कर छोड देता है और स्वयं को अनन्त में लीन 
करता है तब, यह सब धर्म है । शिलर का कहना था कि उसका कोई घ॒र्म नही है क्यो ? 
इन सब विचारो को समभने के लिये धर्म की परिभाषा जो व्यापक हो हमे धर्म मे कैसे 
$ मल सकती है । 


केट और फिटशे की धर्म की परिभाषा 

धर्म को कुछ अर्वाचीन परिभाषाओ की समीक्षा लाभप्रद होगी इससे यह ज्ञान 
होगा कि एक का खंडन दूसरे ने किया है, वह परिभाषा धर्म क्या है या क्या होता 
चाहिये इसके ठीक विपरीत होती है । कैन्ट के कथनानुभार धर्म सदाचार है । जब हम 
अपने नैतिक कर्तव्यों को दैवी आज्ञा मानते हैं तब धर्म है। इसे नही भूलना च हिये कि 
कंट की सम्मति में यह धर्म का इलहाम होगा । इसके विपरीत उनका कहना है कि हम : 
में स्वय कर्त्तव्य के लिये चेतनता है इसलिये हम उनको दैत्री आज्ञा मानते हैं। कैन्ट 
दर्शन के मानने वाले किसी बाहरी शक्ति को चाहे १२ दैवी शक्ति हो नही मानते, यह 
निराधार है या मनुष्य की दुबंलता को मानना है । 

एक संगठित धर्म या चर्च का विश्वास प्रारम्भ मे इन विधानों को नही त्याग 
सकता जो शुद्ध नैतिकता के आगे जाते हैं किन्तु उसमे यह सिद्धान्त रहना चाहिये कि 
आगे चलकर उसका आदर्श होगा सुन्दर नैतिक चरित्र का धर्म और हम इस योग्य होंगे 
कि अन्त में चर्च के बिए्वास को समर्पण कर देंगे । 

फिटशे जो कैण्ठ के बाद हुये हैं, ठोक इसके विपरीत सम्मति देने हैं। उनका 
कहना है कि धर्म कभी भी व्यावहारिक नही होता, धर्म का उद्देश्य कभी यह नहीं था कि 
वह हमारे जीवन को प्रभावित करे । इसके लिये शुद्ध नैतिकता पर्याप्त है । एक अष्ड 
समाज ही नैतिक कार्य के लिये धर्म की दुहाई देता है। ज्ञान ही धर्म है। यहें मनुष्य 
को स्पष्ट आत्म-विवेचन करवाता है, महान प्रश्नो का उत्तर देता है, हममे पूर्णा साम- 
जस्प लाता है और मानस को पवित्र बनाता है । 

कैशट की यह सम्मति ठीफ-हो सकती है कि धर्म को नैतिकता कहना चाहिये । 
फिटशे का यह कहना भी ठीक है कि धर्म को ज्ञान कहना चाहिये । मेरा विरोध केवल 
इतना ही है कि इनमे से एक ही परिभाषा ठीक होगी कि धर्म क्या है या धर्म झब्द के 
सब जगह क्या समझा जाता है । 


ह धर्म, पूजा सहित और पूजा रहित 


एक और दृष्टिकोण है जिसक्ले अनुसार दैव पुरुषो की पूजा ही धर्म है। अनेक 
लेखकी ने इसे माना है कि किसी वाह्म तत्व प्रत्यक्ष उपासना के बिना धर्म का अस्तित्व ही 


अनन्त की धारणा ' 


नहीं हो सकता । एके घामिक सुधारक को ऐसा करने का पूरा हल है कि दर 
इतिहांस लेखक कहते हैं कि बिना वाह्म पूजा के भी धर्म कां अस्तित्व 'रेह[/है अल 
भीहेँ। 


अन्य्रापोलाजिकल सोसायटी के फरवरी १८७८ के गत अक मे श्री सी०एच० 
६० माइकेल ने हमारा ध्यान मिशन के रोचक वर्णन को ओर आकर्षित किया हे 
इसकी स्थापता १८४४५ मे पर्थ के रोमन कैथलिक बिशप की ओर से स्वान नदी के उत्तर 
पश्चिमी आस्ट्रेलिया भे च्यूनरसिया के समीप बेने डिक्लिन सन्‍्तो ने की थी। इन सच्तों ने 
मुल-निवासियों की भावना और घधारराओ का पता लगाने मे बहुत श्रम किया और बहुत 
दिनो तक उनको कोई भो चिन्ह ऐसा नहीं मिला जिसे धर्म कहा जा सके । मिशन के 
तीन वर्ष के जीवन के बाद मानशियर सलवादो ने घोषणा की कि मूल निवासी किसी भी 
देव की वह सत्य हो या असल, पूजा नही करते । आगे चल कर वे बताते हैं कि वे एक 
सर्व शक्तिमान सत्ता को मानते हैं जिसने पृथ्वी और आकाश की सृष्टि की । उसे वे 
मोटोगन कहते हैं । उनके विचार से वह बहुत लम्बा, शक्तिमान, और उनके देश का 
उनके रग रूप का और बुद्धिमान मनुष्य है । अपनी श्वास से उसने सृष्टि की रचना की । 
पृथ्वी की उत्पत्ति के लिये उसने कहा, पृथ्वी हो जा,' उसने इवास ली इस प्रकार पृथ्वी 
उत्पन्न हुईं । इसी प्रकार सूर्य, वृक्ष और कग्रारू उत्पन्न हुये । मोटोगन नेकी का सष्टा है 
शियाँगा उसका झत्रु है जो बुराई का सृष्टा है। शियाग़ा माधी गौर तूफान चलाता है, 
उनके बच्चों की अहृश्य होकर मृत्यु लाता है इसलिये मूल निवासी इससे बहुत भय खाते 
हैं। मोटोगन को मरे बहुत दिन बीत गये इस लिये वे उस नष्ट सत्ता की पुजा 

नही करते । 
शियागा को लोग कष्टो लाने वाला तो मानते हैं किन्तु किसी रूप मे उसकी पूजा 

नही करते । 
अब हम एक आदिम जाति से दूसरी पर घ्यान दे तो हमे ठीक इसके विपरीत 
अवस्था मिलेगी । मिसौरी के हिंदान्सा या ग्रासवेंनर इडियन जाति का मैथ्यूज ने पृष्ठ: 
४८ मे वर्णन किया है “यदि हम पूजा को व्यापक अर्थ मे ले तो यह कहा जा सकता है 
कि पुरातन अमर पुरुष या महान आत्मा या महान गूढ के रूप में पूजते हैं और प्रकृति 
की प्रत्येक वस्तु को पूजते हैं । केवल मनृष्य ही नही, सुर्य, चन्द्रमा, नक्षत्र, छोटी जाति 
के पशु भी, वृक्ष, पौधे, चदियाँ , भीले, चट्टाने, लट्टे, पर्वत और कुछ शिलाखड, संक्षेप 
प्रत्येक वस्तु जिसका निर्माण मनुष्य के हाथो से नहीं हुमा, जिसका स्वतस्त्र अस्तित्व 
है या जिसे एक को सज्ञा दी जा सकती है, सब में आत्मा है या छाया है । प्रत्येक छाया 
को सम्मान दिया जाता है किन्तु सबको समान रूप से नही । सूर्य का सम्मान बहुत 

अधिक और मनेक बहुमूल्य बलिदान उसके लिये किये जाते हैं । - 


26% ४ 
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शरद धर्म की- उत्पत्ति और विकास 


यहाँ हम बहुत ही पिछड़ी आदिम वर्ग मे यह देखते हैं कि कुछ लोग प्रत्येक की . 
पूजा-करते 'हैं जब कि दूसरे लोग किसी की पूजा नहीं करते | यह कौन कह सकता है 
कि दोनों से कौन वास्तव से अधिक धामिक है। 

अन्न हमें धर्म की उस भावत्ता का विवेचन करना चाहिये जो यूरोप की अत्यन्त 
सस्क्ृत जातियों में व्याप्त है। वहाँ भी विपरीतता है । कैन्ट का कहना है # ऐसे कार्थों 
से देवता को प्रसन्न करना जिनका कोई नैतिक सूल नहीं है केवल वाह्म पूजा, धर्म नहीं 
है। केवल अन्य विश्वास है । दूसरी ओर, विशिष्ट विद्वानों के उद्धरण की आवश्यकता 
नही, यह कहा जाता है कि हृदय का सौन धर्म, या साधारण जोववब मे क्रियात्मक धर्म 
वाह्मय पूजा, पुरोहित और कर्म काराड के बिना कुछ नहीं है । 

धर्म की और परिभाषाओं की भी हम समीक्षा कर सकते हैं । हमे ज्ञात होंगा 
कि उनमे यही है कि धर्म क्‍या होना चाहिये । इस विषय में कुछ लोगो के विचार हैं । 
किन्तु वे परिभाषाएँ इतनी व्यापक नही है कि विश्व इतिहास के विभिन्न काल मे धर्म के 
सम्बन्ध मे सब विचार उनमे आ जाये । ऐसी स्थिति मे दूसरी धारणा यह है कि इन 
परिभापाओं मे जो नहीं भाता उसे धर्म चही मानना चाहिये । उसे अन्धविश्वास कहवा 
चाहिये, मृति पूजा, नेतिकता या दर्शन या इसी प्रकार के हेय नामो से पुकारना चाहिये। 
दूसरे लोग जिसे धर्म कहते हैं उसे अधिकाश में कैएट श्रम कहते हैं । फिठशे कैरट के 
धर्म को केवल नियम कहते है । बहुत से लोग चीन के मन्दिरों में या रोमन कैथलिंक 
गिरजाघरो मे होने वाली उत्तम पूजा को केवल अन्धविश्वास कहते हैं | दूसरे लोग कैण्ट 
के अवकचरे विश्वास मे और मौन आस्ट्रोलिया वासियों के विश्वास मे एक रूपता पाते 
हैं जो नास्तिकबाद से बहुत दूर नही है। 

श्लेमर की निर्भरता की और हीगेल की स्वतन्त्रता की परिभाषा लोकप्रिय और 
सम रणीय बना दिया है । उनके कथनानुसार धर्म हमारी वह चेतना है जो हमे किसी पर 
तितात्त निर्भर रक्षती है जो हमारा निर्णय करती है किन्तु हम उसका निर्णय नही कर 
सकते । यही पर दूसरा दार्शनिक वर्ग कहता है कि निर्भरता की भावना तो धर्म के 
नितान्‍्त प्रतिकूल है । होगेल की एक प्रसिद्ध उक्ति है जिसे बुद्धिमता पूर्णा नही कह सकते, 
यदि निर्भरता की भावना मे धर्म है तो कुत्ता सबसे अधिक घार्मिक है। इमके विपरीत 
हीगल का कहना है कि धर्म का अर्थ है या होना चाहिये पुर्णा स्वतच्त्रता क्योकि यह 
इससे न कम है न ज्यादा, कि देवी शक्ति, सान्‍्त शक्ति द्वारा स्वथ्॒, अपनी चेतना ग्रात ु 
कर लेना है। ह 


के >र 


.... कामटे और फ़ारबाक 
इसके आगे एक ही कदम और आवश्यक था जिसे जरमनी में फ़ारबाक ने 
उठाया | फ्ाँस में कामटे ने यही: कहा कि मनुष्य स्वय धर्म का और .धार्मिक पूजा का 


अनन्त की धारणा 


उद्देश्य है, वह केवल कर्ता ही नही, है । धर्म का कर्म भी मनुष्य है । यह कहा गया है 
कि मनुष्य मनुष्य से बडी बात नही जान सकता इसलिये मनुष्य ही वास्तव, में 'धॉर्सिक 
ज्ञान और पुजा का विषय है । मनुष्य एक व्यक्ति के रूप में नहीं वरन्‌ मनुष्य जाति के 
रूप भे । मनुष्य की विकास भावना या सानवता की भ्रतिमा की पुष्टि होती चाहिए तब 
मानवता पूजनीय है और स्वयं पुरोहित भी । 

... कामदे और उनके शिष्यों ने मानवता के धर्म का जो प्रचार किया उससे अधिक 
गम्भी र और सुन्दर स्पष्ट व्याख्या नही हो सकती । फारबाक ने कामटे के शेष रहस्य 
को कम कर दिया । उनका कहना था कि अपने आप से प्रेम, आवश्यक अविच्छिन्त और 
सार्वभौम सिद्धान्त है उसे प्रत्येक प्रकार के प्रेम से अलग नहीं कर सकते । इतिहास के 
प्रत्येक पृष्ठ मे धर्म इसकी पुष्टि करता है और करना चाहिये । जब मनुष्य इस 
मानवोय अह॒वृत्ति को, जिस अर्थ में वर्णान किया गया है, दबाता है, धर्म मे, दर्शन मे 
या राजनीति मे तब वह सूर्खता या पागलपन के गर्त मे गिरता है क्योकि वह भावना 
जो सब सानवीय भावनाओं की इच्छाओ का और कार्यों का मूलाधार है, वह है मनुष्य 
के व्यक्तित्व की तृप्ति मनुष्य के अहभाव की तृप्ति । 


धर्म की परिभाषा करने में कठिनाई 


इस प्रकार हम देखते हैं कि प्रत्येक धर्म वी परिभाषा, प्रारम्भ होते ही, दूसरी 
परिभाषा सामने आती है जो पहली का एकदम निषेध करती है । ऐसा जान पडता है 
कि संसार मे जितने धर्म हैं उतनी ही उनकी परिभाषाएँ है । धर्म की इन परिभाषाओ 
मे उतना ही विरोध है जितना कि विभिन्न धर्मों के मानने वालो मे । तब किया क्‍या 
जाय ? क्या धर्म की परिभाषा देना असम्भव है जो उन सब पर लागू हो सके जिनको 
फभी धर्म माना गया है । या इसी प्रकार के किसी नस से पुकारा गया है । मेरे विचार 
में वात यही है। आपने स्वय देखा होगा कि इसका कारण क्या है ? 

धर्म एक ऐसी चीज है जो ऐतिहासिक विकास से गुजरी है और अब भी गुजर 
रही है । हम केवल यही कर सकते हैं कि उसके श्रोत का पता लगावें और फिर ऐति- 
हासिक विक्रास का क्रम देखे । 


धर्म की स्पष्ट विशिष्टता 
किन्तु यद्यपि पर्याप्त परिभाषा या सम्पूर्ण वर्णन देना अरुम्भव हैं--जिसे कभी 
धर्म कहा गया है उसका विशद वर्णान कठिन है, फिर सी यह सम्भव है कि घासिक 
चेतना के स्वरूपो की स्पष्ट विशिष्टता हम दे सके जिसे किसी भी समय घ॒र्म के नाम से 
3कारा गया है वह चेतना जो दूसरी वस्तुओ से भिन्न है। जो हमारी चेतना को धार्मिक 
वस्तुओं पर लागू करने से विद्विष्टता दे सके | इन्द्रियो और विवेक द्वारा प्राप्त इसरे 
विपयो के रुम्वन्ध मे जो चेतना है वह इससे भिन्न है । 


२० धर्म की उत्पत्ति और विकास 


कट फिर भी यह धारणा नही बना लेनी है कि धर्म की चेतना कोई अलग वस्तु है 

* एक आत्माहै और एक ही चेतना है यद्यपि वह चेतना बदलती रहती है । जैसे पदार्थों के 
सम्बन्ध मे होती है उसके अनुसार । हम अनुभूति और विवेक में भेद करते हैं यद्यपि ये 
दोनो एक ही चेतन आत्मा के उच्च चिन्तन के बाद, दो कर्म हैं यह स्पष्ठ हो जाता है। 
इसी प्रकार विश्वास को हम धार्मिक्र प्रवृत्ति मानते है जो प्रत्येक मनुष्य मे है किन्तु 
उसका अभिप्राय है हमारी साधारण चेतना जो धार्मिक्र विषयो को ग्रहएा करने मे विक- 
सित और संशोधित है। यह नई भावना नही है जो दूसरो के साथ चलती है या नया 
विवेक भी नही है जो हमारे साधारण विवेक के साथ है, आत्मा के भीतर ही नई 
आत्मा भी नही है । यह वास्तव मे पुरावी चेतना है जो नये पदार्थों पर लागू की गई 
है और उसमे उनकी प्रतिक्रिया भी व्याप्त है। धर्म की व्याख्या करने मे विश्वास को 
अलग धार्मिक प्रवृत्ति मानना, या आस्तिकता की भाववा कहना उसी प्रकार है जैसे 
जीवन की व्याख्या करने मे एक जीवनी शक्ति को स्वीकार करना | यह शब्दों का इच्ध- 
जाल होगा या सत्य से खिलवाड । एसी व्याख्याओ से पहले काम चल सकतः था किन्तु 
अब वात बहुत आगे बढ गई है और ऐसी सूरत मे समझौता करना कठिन है । 


धर्म, अनन्त के लिए एक मानसिक शक्ति 


सन्‌ १८७३ मे मैंने रायल इस्स्टीच्यूशन में घ॒र्म के विज्ञान पर प्रारम्भिक भाषण 
दिये थे । उनमे मैंने धर्म के मानसिक पक्ष की परिभाषा देने का प्रयत्त किया थाया 
जिसे साधारणतया विश्वास कहते हैं उसी व्याख्या इन शब्दों में को थी कि धर्म एक 
मानसिक शक्ति है जो इन्द्रियों और विवेक से स्व॒तन्त्र है, इतना हो नहीं इनके बिना भी 
उसका अस्तित्व हैं । इससे हम को अनेक रूपो मे और अनेक नामो से अनन्त का ज्ञान 
प्राप्त करना सुलभ होता है। इस शक्ति के ब्रिता कोई भी धर्म, मृतियो की निम्ववतर 
उपासना भी सम्भव नही है। यदि हम ध्यान से सुने तो हमे प्रत्येक धर्म मे प्राणों को 
पुकार अगम्य की प्राप्ति के लिये प्रयास, अनिर्वचनीय को वर्रान करने की भावना, अवतन्त 
की अभिलाषा और ईइ्वर का प्रेम मिलेगा । 


मैंने इन शब्दों का उद्धरण इसलिये नहीं दिया है कि मैं अब भी इसे जैसा का 
वैसा पूरा-पूरा मानता हूँ । मैं जो कुछ पहले लिख छुका हैँ उसे वैसा हो प्रायः अभी भी 
मानता हूँ । धर्म की इस परिभाषा के विरोध मे जो कुछ कहा गया है उसके तक बल 
को भी मैं स्वीकार करता हूँ । फिर भी मेरा विचार हैं कि इस परिभाषा का मूलतत्व 
ठीक है, मैं इसे धर्म की पूरी परिभाषा नहीं कह सकता फिर भी मेरा विश्वास है कि 
इसके एक ओर धार्मिक चेतना और दूसरी ओर इच्द्रिय जनित एवं बौद्धिक चेतना का 


है 


शेद् करने मे आसानी होगी । | 


अनन्त को घारणा 


मेरी धर्म की परिभाषा मे सबसे मुरूय आपत्ति यही की गयी 'है. (कि मैंने उसे: 
मानसिक शक्ति कहा है । कुछ दार्शनिको को शक्ति शब्द पर आपत्ति है, इस पैंर वे?क्रो' 
ऋरते हैं कुछ अशो में उनकी आपत्ति ठीक है । यह मान लिया गया है कि शक्तिन्का 
' सूचक कोई ठोस पदार्थ होना चाहिये | एक श्रोत, मशीन को चला देने वाला वेग, एक 
बीज जिसे छुआ जा सके, उपयोग में लाया जा सके ओर जो समुचित जमीन मे बोते 
ही अकुर देने लगे | शक्ति का यह अर्थ कैसे हो सकता है, यह मैं नहीं समझ पाया । 
यचपि मैं सानता हूँ कि इस अर्थ में उसका उपयोग किया गया है। झक्ति, एक कार्य के 
तरीके की सूचक है, उसका अर्थ कोई ठोस पदार्थ कदापि नही है। तत्वों मे शक्तियाँ 
निहित हैं जिस प्रकार बल या वेग । हम प्राय. चेतन वी शक्ति की बात करते हैं और 
>अचेतन पदार्थों के वल की वात भो करते हैं। हम यह जानते हैं कि पदार्थ के बिना 
कोई शक्ति नही है और शक्ति के बिना कोई पदार्थ नही है । उदाहरण के लिये गुरूत्वा- 
कर्षण को स्वयं एक शक्ति कहना केवल पुराणपतन्थी वात है। यदि गुरुत्वाकर्षण का 
पनियम रोम भे खोज निकाला गया होता तो वहाँ ग्रु्त्वाकर्षण की देवी का मन्दिर 
होता । अब हम मन्दिर नही बनाते किन्तु जिस प्रकार प्रकृति के खोजी दार्शनिक गुरुत्वा- 
कर्षण की बाते करते हैं उसे पुराण पन्‍थ से कम वया कहा जाय । मैं स्वीकार करता 
हूँ कि यही भय उत्पन्न होता है जब कुछ दाशनिक हमारी शक्तियों की बात कहते हैं । 
हम यह मानते है कि एक विवेक की शक्ति की वेदी, कुछ समय पहले वन चुकी है। इस 
लिये यदि शक्ति शब्द आपत्ति जनक और सन्दिग्ध है या वह लोकप्रिय नही है तो हमे 
उसे छोड देना चाहिये । मैं कोई दूसरा शब्द, बदले सकता हूँ। तब भी धर्म की परि- 
"भाषा यही होगी कि अनन्त के ज्ञान के लिये सक्षम क्लिया, बल या शक्ति । 
यदि अग्रेजी भ,.षा में यह ग्राह्म हो तो मैं शक्ति के बदले नया छब्द अभी 
नहीं दे सकता हूँ और कह सकता हूँ धर्म और भाषा के सम्बन्ध मे अभी नही', शक्ति 
और बल आदि शब्दों के स्थान पर | 
प्रोफेसर फ्लेडरर ने धर्म के विज्ञान पर बहुत सुन्दर लिखा है उनको मेरी परि- 
भाषा में इस लिये दोष दिखायी देता है कि वह कसी बडी शक्ति को स्वीकार करती 
है। यहाँ भी बडी शक्ति के अर्थ मे सब कुछ निर्भर है । यदि उसका अर्थ केवल यही है 
कि भनुष्यों मे व्यक्तिगत और सामुहिक रूप से अन्त को समभने की कोई शक्ति है 
जिसका विकास भावना, अनुभूति मर विश्वास मे होता है तो मैं बडी शक्ति” शब्द 
स्वीकार करता हूँ । एक दृष्टिफोण से जिसका विकास होता है उसको हम परा विद्या 
कह सकते है। यह विश्वास की शक्ति पर ही लागू नही होता, इन्द्रियो की और विवेक 
की शक्ति पर भी लागू होता है। (१) 


(१) वारस्वार उसी को दोहराने के स्थाव पर हम लाक के शब्द ही उद्धत 
फरते हैं। विचार के सम्बन्ध मे! पुस्तक सीौ० २१, १७ “यदि यह मान लेना टीक है 


१२ धर्म की उत्पत्ति और विकास 


/ , इन्द्रिय, विवेक और विश्वास के तीन कार्य 

“ इर्स पर भी आपत्ति की गयी है कि धर्म के इस दृष्टिकोण मे कुछ रहस्यमय सा 
लगता है । मैं जहाँ तक सममता हूँ इससे मनोविज्ञान मे कोई रहस्यमय तत्व नही आता। 
यदि हम यह स्वीकार कर ले कि इन्द्रिय और विवेक के अतिरिक्त अनन्त के विचार 
मे चेतन आत्मा का भी तीसरा कार्य है । सब धर्मों के ज्ञान का आवश्यक तत्व यह है कि 
हम ऐसी सत्ता को मानते हैं, जिसको हम न तो इच्द्रियो से प्राप्त कर सकते हैं और न 
विवेक या तर्क से समझ सकते हैं । हमारे सामने जो वास्तविकता है उसका कारण 
बताने के लिये इच्द्रियाँ और तर्क पर्याप्ष नही होगे । तब यदि हम चेतना का तीसरा 
कार्य भी स्वीकार करले और स्पष्ट रूप से तब वह कार्य उससे अधिक रहस्यमय नहीं 
होगा जो इच्द्रियो द्वारा प्राप्त है, सब रहस्यो का मूल रहस्य यह फिर भी हमारा स्वभाव 
बन गया है कि हम उसे स्वाभाविक और ठीक समभते है । इसके बाद विवेक का 
नम्बर है जो केवल इन्द्रिय गम्य बोध को मानने वाले के लिये बहुत रहस्यमय जान 
पडेगा । कुछ दार्शनिको ने इसे नितान्त अग्रम्य माना है । फिर भी हम जानते हैं कि 
इन्द्रिय-अनुभूति का ही विक्रास विस्तार है विवेक, तर्क जो कुछ स्थितियों मे ही सभव 
है । इन स्थितियों को हम विवेक भी शक्ति या आधा शक्ति के समकक्ष समझ सकते 
है । ये सब एक ही चेतना के अग हैं और यद्यपि विवेक का कार्य कुछ भिन्न है फिर भी 
यदि सतुलन से कार्य किया जाय तो विवेक इन्द्रियों से सामजस्य स्थापित करके कार्य 
करता है । धर्म के विषय मे भी यही बात है, विश्वास के वीद्धिक अर्थ मे । मैं इसे 
स्पष्ट करने का प्रयत्न करूँगा कि वह भी केवल इद्रिय-बोध का दूसरा विकास है जिस 
प्रकार विवेक है | कुछ परिस्थियो मे यह सभव है और ये परिस्थियाँ वही हैं जिनको हम 
धर्म की मूल शक्ति कहते हैं । इस तीसरी शक्ति के बिता, धर्म के जो तत्व हमे प्राप्त हैं 


कि शक्तियों का कोई अलग अस्तित्व है, जो हमारे कथनानुसार शक्ति या इच्छा भाज्ञा 
देती है, वह स्वतन्त्र है तो हमे भाषण की शक्ति, चलने की शक्ति और नाचने की शक्ति: 
का अलग अस्तित्व मानना पड़ेगा | ये सब गति या शक्ति के कार्य हैं जो अनेक रूपो में 
प्रकट होते हैं । इसी प्रकार सकल्प और विचार जिनके द्वारा अनुभूति ओर चयन किया 
जाता है, विचार के ही अनेक स्वरूप है । यह भो कहा जा सकता है कि सगीत की 
दक्ति, जिसका अलग अस्तित्व है, गाती है नाचने की शक्ति नाचती है, सकल्प चयन 
करता है, विचार आज्ञा मानता है या नही मानता है और तब यह भी कहा जा सकता 
है कि बोलने की शक्ति गाचे की शक्ति को आदेश्व देती है, या गाने की शक्ति आज्ञा 
मानती है या नही मानती है जो बोलने की शक्ति देतो है।इस श्रकार का विवाद 
नि.सन्देह प्रचलित है। मेरे विचार से इससे वहुत बडा भ्रम उत्पन्न हुआ है । 


अनन्त की धारणा 


इन्द्रिय और विवेक के प्रयोग से, इन शब्दों के साधारण अर्थ में यदि उनका वर्णन हो 
सकता है तो किया जाय । तब हमे बौद्धिक, तर्क सम्मत धर्म प्राप्त होगा यो “हल्ियतबीदि: 
का धर्म उसे कह सकेंगे । अब तक हमारे आलोचको ने यह चही किया है और- भेरा 
विश्वास है कि कोई करता भी न चाहेगा । 
जब में यह कहता है कि अनन्त का ज्ञान हमको इन्द्रिय और विवेक के बिना भी 

प्राप्त होता है, उनसे स्वतन्त्र भी प्राप्त होता है तब मैं इन दोनो शब्दो को प्रचलित अर्थ मे 
प्रयुक्त करता हूँ । | 

यदि यह सत्य है कि इन्द्रियों से हमे केवल सान्‍्त का ही ज्ञान होता है और विवेक 
उन सान्‍्त स्वरूपो के अतिरिक्त और किसी प्रकार से कार्य नही करता तब हमारी मानी 
हुई अनन्त की धारणा स्वतत्त्र होगी, इन्द्रिय और विवेक के बिना भी होगी | यह तक 
का आधार ठीक है या नही यह दूसरा प्रश्न है इस पर हम विचार करेगे । 


अनन्त का अथे 


अब हम देखे कि धामिक चेतना के बुछ साधारण लक्षणों पर हम एक मत हो 
सकते हैं या नहो जिन्हे घामिक चेतना के रूप मे माना जाता है । इसके लिये हमने 
अनन्त शब्द चुना है । इस शब्द से उन सब का बोध होता है जो इन्द्रयों और विवेक 
से ऊपर है, इन शब्दों को साधारण अर्थ मे लिया गया है। इन्द्रियों द्वारा सारा बोध, 
चाहे जो कुछ हो, सान्‍्त है यह सभी मानते हैं। वह समय और स्थान की दृष्टि से 
सान्‍्त है। मात्रा ओर गुण के विचार से सान्‍्त है और हमारा इन्द्रिय गम्य ज्ञान ही 
आधार है सिद्धान्तिक ज्ञान का इसलिये वह भी सान्‍त विषयो पर है। समग्र ज्ञान 
के लिये सान्‍्त ही सर्वमाव्य आधार है इसलिये हमने अनन्त शब्द को सबसे कम 
विवादास्पद माना | यह शब्द इन्द्रिया और ज्ञान के परे जो भी आता है उसके लिये 
प्रयुक्त है । इन शब्दों का अर्थ भी साधारण प्रचलित लिया गया है । अनिश्चित, अहृब्य, 
इच्रिय-अगोचर, अलोकिक, पूर्णा, इन शब्दों से जिसे धर्म कहा जाता है उसके सब 
विशिष्ट गुण आ जाते हैं किन्तु हमने अनन्त कहना हों ठीक समझा । इन सब छब्दो 
का एक ही अर्थ है। इनसे एक ही विषय के विभिन्न पक्ष स्पष्ट होते हैं फिर भी 
अनन्त शब्द के लिये हमारा कोई भी पूर्वाग्रह नहीं है । हमे यह शब्द बहुत व्यापक उच्च- 
तम सिद्धान्त निरूपक जान पडता है। फिर भी यदि कोई दूसरा शब्द पसन्द किया 
जाता है तो ठीक है । 
हमें स्पष्ट रूप से समझ लेना चाहिये कि अनन्त से हमारा अभिप्राय क्‍या है 
या तत्सम दूसरे शब्द का अर्थ क्या है जो हमे पसन्द करना है । 
जैसा कुछ दार्शनिक मानते हैं यदि अनन्त का अर्थ केवल नकारात्मक ऋण है 
तो विवेक शब्द से स्पष्ट हो जायगा कि हममे वह आया कैसे । किन्तु ऋजात्मक क्रिया 
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से केवर्ल यही मिलेगा कि हमने किससे कितन। घटाया, इससे अधिक कुछ नही अनेक 
अनुभूतियों से हम एक समूह का सिद्धान्त घटा सकते हैं। फिर भी सानन्‍्त मे अनन्त 
सम्पूर्ण समाविष्ठ नही-है । 

जो यह कहते है कि अनन्त एक नकारात्मक सूक्ष्म है, वे शब्दों का इन्रजाल बनाते 
हैं । नकारात्मक यूक्ष्म सिद्धान्त वहाँ बनाया जाता है जहाँ क्रमागत या सम्बद्ध सिद्धान्त 
विवेचत हाता है । हम एक क्रभागत सिद्धान्त ले | नीौला कहने के बाद 'नीला-नही' का 
अर्थ होगा हरा, पोला, लाल या कोई रग जो नीला न हो । 'नीला नही” में सब रगो 
को अनुभूति है नीला के अतिरिक्त । नीला नही” शब्द से हम मीठा या भारी या ठेढा 
समम सकते हैं -नीला नही' की नकारात्मक सूक्ष्म अनुभूति से । किन्तु हमारे तर्कशास्त्र 
में इस णैली को स्थान नही है। 

यदि हम सम्बन्धित विचार ले जैसे ठेढा या सीधा तब 'सीधा-नहीं” शब्द को 
तक शास्त्रों नक्रा रात्मक विचार कहेंगे । किन्तु यह वास्तव मे उत्तता ही स्वीकारात्मक है 
जितना टेढा । जो सीचा नही वह ठेढा जो टेढा नही वह सीधा । 


अब हम इसका उपयोग सान्‍्त में करे । यह कहा जाता है कि जो इच्द्रियों से 
प्राप्त है या विवेक से ग्राह्म है वह सब सान्‍त है । इसलिये यदि हम कोई शब्द यो ही व 
चनावे, सानन्‍त मे कोई नकारात्मक साधारण अश जोड कर बल्कि वास्तव मे नकारात्मक 
विचार वनावे तब अनन्त का विचार सानन्‍्त के विचार के वाहर होगा । एक सर्वमात्य 
आधार से सान्‍्त की अनुभूति के अलावा हम कुछ नही जानते । तब अनन्त की अनुयृति 
मे कुछ नहीं आय्रेगा । इम लिये अनन्त को केवल नकारात्मक विचार नही कह सकते। 
यदि वह इतना ही है तो वह गलत मिसाल है जिसका कोई मतलव नही है । 


बया अनन्त की धारणा सान्‍त कर सकता है १ 


अब तक को सारी आपत्तियाँ जिन पर हमले विचार किया है हमारे मित्र 
लेखको की हैं | वे तो मेरी अपनी धर्म की परिभाषा के ही सशोधन मात्र हैं वे पिछले 
प्रश्न से अलग नही हैं । पिछला प्रश्त भी सामने है । 
दार्शनिको के अतिरिक्त समाज के प्रत्येक व्यक्ति स्वतन्त्र विचारकों का बड़ा दल 
है जो धर्म को परिभाषा करने के किसो भी प्रयास को बिलकुल व्यर्थ समभता है । जो 
इस विवाद को भी नही सुनना चाहता कि अमुक धर्म सत्य था और अम्रुक असत्य ॥ वह 
तो किसो भी धर्म के अस्तित्व को ही नही स्वोकार करता है। उनका कहना है कि 
. मनुष्य अनन्त की धारणा कर ही नही संकता । इसके विपरीत दूसरे सभी धर्म इस पर 
एक मत हैं, यद्यपि अन्य बातो में मतभेद करते हैं, कि इन्द्रियाँ और विचेक, कम या 
“ अधिक जो गुण रखते हैं उनसे अधिक मनुष्य धांरणा कर सकता हैं। इसी आधार पर 
, सृजनात्मक दर्शन खड़ा है । धर्म की सभावना को वह अस्वीकार करता है और उन सब 


अनन्त की धारणा 


को भी ललकारता है जो यह मानते हैं कि इन्द्रियो ओर विवेक से परे ज्ञानै-का कोई” 
और श्रोत है । वह इसके प्रमाण माँगता है । 3. १० पक 

यह नही है कि ऐसी घोषणा आज हुई है । जिस आधार पर विवाद होना है 
वह भी नया नही है। कट मे इस पुराने समर क्षेत्र का सर्वेक्षण किया था, बहुत पहले 
ही, एक बात जो छूट गयी थी वह यह थी कि वैतिक सत्य को पूर्ण निश्चय से माना 
जाता था और इसके द्वारा ईश्वर के अस्तित्व को माना जाता था । बब वह॒ बात नही 
है इस ओर अब दूसरा मार्ग ही नही है । अब तो समरागरा से दोनो दल आमने 
सामने हैं। एक दल मानता है कि ऐसा कुछ है जो इच्धियो और ज्ञान से परे है, 
जो यह दावा करता है कि अनन्त की धारणा के लिये मनुष्य मे एक शक्ति है । 
दूसरा दल यह नहीं मानता है और वह मनोवैज्ञानिक आधार पर इसे नही मानता है। 
इस सधषे मे एक दल की विजय ओर दूसरे की पराजय निश्चित होनी चाहिये । 


दोनों दलों को स्वीकार्य बातें 

इस जीवन और मृत्यु के संग्राम मे उतरने के पहले हमे समरांगण का फिर एक 
वार सर्वेक्षण कर लेना चाहिये । दूसरो ने जो किया है उसे देख लेना चाहिये और यह 
समभ लेना चाहिये कि एक मत कितना है जिसे दोनो दलों ने माना है जिस पर उनकी 
विजय पराजय निर्भर है । यह मान लिया गया है कि समग्र चेतना और ज्ञान इचन्द्रियो 
की अनुशभृति से प्राप्त होता है । अनुभव करना, स्पर्श, करना, सुनना, देखना आदि अनु- 
भृतियाँ हैं जो इच्द्रियो से प्राप्त हैं। इससे इन्द्रिय-ज्ञान होता है। इसी प्रकार यह भी' 
मान लिया गया है कि इसी अनुभूति से हम सामूहिक या सूक्ष्म दर्शन और धारणा 
बनाते हैं। जिसे हम विचार कहते है वह अनुभूति एवं धारणा का जोड बाकी है । 
धारणा का ज्ञान , इन्द्रियो के ज्ञान से , रूप मे भिन्न हो सकता है माशय मे नही । जहाँ 
तक पदार्थ का प्रश्न है वुद्धि मे उसके अतिरिक्त क़्िंसी का अस्तित्व नही है जो इच्द्रियो मे 
विद्यमान है । ज्ञान का अस्त्र बराबर वही है, केवल वात इतनी ही है कि उन प्राणियों 
की अपेक्षा जो केवल एक इन्द्रिय रखते है, पाँच इन्द्रियो वाले प्राणी मे ज्ञान और विचार 
अधिक विकसित होते हैं । उन मनुष्यो के भी थिचार औरं ज्ञान अधिक विकसित होते 
हैं जो धारणा की क्रिया करते हैं | इनका, जो प्राणी धारण नही करते हैं उनसे अधिक 
ज्ञान तो स्वाभाविक है । 

इस घरातल पर और इन अस्त्रो से हमें युद्ध मे आना है । यह कहा जाता है 
कि इनके द्वारा सारा ज्ञान प्राप्त किया गया है, सारे ससार पर विजय प्राप्त की गयी 
है । यदि इनके द्वारा हम परलोक मे पहुँच सकते हैं तो अच्छी बात है यदि नही तो हमे 
स्वीकार कर लेना चाहिये कि वह सव कुछ केवल भ्रम है जिसे निम्नतर विक्ृति से लेकर 
उच्चतम आध्य।त्मिक विश्वास तक की सज्ञा दी जाती है--जिसे धर्म के नाम से पुकारा 

फो०--३ 


२६ धर्म की उत्पत्ति और विकास 


जाता है । इस युग की सब से बड़ी विजय यही है कि इस भ्रम को स्वीकार कर लिया 
गया है । 
मैं इन बातो को स्वीकार करता हूँ फिर भी कहता हुँ कि धर्म जो अब तक अस- 
भव रहा हैं, अनिवार्य है यदि हम इन्द्रिय-ज्ञान को अपनी सपदा समझे जैसा कि वह है 
न कि जेसी परिभाषा इनके श्षम्बन्य मे हमे बताई गई है । इस प्रकार स्थिति नितान्त 
स्पष्ट है। हम किसी विशेष शक्ति का दावा नही करते । किसी इलहाम या अवतरण 
की बात नही करते । हम केवल धारणा की शक्ति का दावा करते हैं। किसी अवतरण 
का दावा है तो केवल इतिहास का--जिसे अब ऐतिहासिक विकास कहा जाता है। 
यह॒ कल्पना नही कर लेनी चाहिये कि इतिहास के प्रारम्भ से ही मनुष्य के 
मस्तिष्क मे अनन्त वी भावना बनी बनायी है। आज भी करोडो व्यक्ति ऐसे हैं जो इस 
शब्द को ही नही समझ सकते । हमारा कहना केवल इतना ही है कि प्राचीनतम' इच्द्रिय 
गम्थ बोध में (अभी नही” की भावना छिपी है और सान्‍्त से जैसे विवेक का विकास होता 
गया है वैसे ही विश्वास का विकास होता गया है, प्रारम्भ से ही इच्द्रिय-बोध में अनन्त 
की धारणा थी । 
क्रियात्मक दर्शन का कहना है कि जो हमे इचन्द्रिय से प्राप्त है वह सब सान्‍्त है । 
सान्‍्त के ऊपर जाने की बात केवल भ्रम है। अनन्त शब्द ही म्रामक है। सान्‍त विशेषण 
मे तकारात्मक अक्षर जोडकर इसे बनाया गया है जो तुलनात्मक या क्रमक विचारों में 
हो सब ता है किन्तु सान्‍त से जो स्वयं पूर्ण है उसका मेल नही बैठता है । 
यदि इन्द्रियों से केवल सान्‍्त का ज्ञान होता है तब अनन्त की बात करने का 
किसी को क्या अधिकार है ? यह सत्य हो सकता है कि समस्त धर्मों का मुख्य ज्ञान इसे 
स्वीकार करता है कि उस सत्ता की अनुभूति इन्द्रियों से नही हो सकती और न विवेक से 
ही उसकी घारणा की जा सकती है जो अनन्त है, सान्‍्त नही है। किन्तु धर्म के इन 
तथ्यों के कारण बताने मे, क्रियात्मक दार्शनिक इसे स्वीकार नही करते कि कोई तीसरी 
अहृश्य शक्ति है | वे तो उल्टे यह तर्क देते हैं कि इसीलिये हमारी चेतना मे धर्म को कोई 
स्थान नही है । वह तो मरुभूमि मे मरीचिका मात्र है जो थके यात्रियों को आकर्षक भविष्य 
दिखाती है फिर निराज्ञा के गत॑ में छोड देती है । जिसे भावी जीवन का श्रोत समझे या 
जिसके निकट बह अपनी प्यास बुझाने गया था वह मृग मरीचिका थी । 
कुछ दार्शनिको का विचार है कि इस निराशावादी दृष्टिकोण का उत्तर इतिसास 
के पन्नों मे सनन्‍्तोषप्रद मिलेगा । इसमे सन्देह नहीं है कि मनुष्य को हम जितना-इच्द्रियो 
और विवेक से पूर्ण मानते है उतना ही वह धर्म से भी परिपूर्ण है, यह बात बहुत ही 
महत्व रखती है | किन्तु सिसरो की वाक्‌ पद्धता भी इस सत्य को इस कोटि में नही ले 
गयी है कि तर्क की गुज्जाइश न हो । यह एक महत्वपूर्ण तथ्य है कि सभी मनुष्य देवताओं 
की कामना करते हैं किन्तु होमर की प्रतिभा भी इस सत्य को सन्‍्देह से परे नहीं रख 


अनन्त की धारणा 


सकी । होमर के इन सरल शब्दों पर किसको आइचर्य नही है कि ध्स्मी मंनुपय, देवता, 
की कामना करते हैं ” या इससे भी अधिक स्पप्ट और सरल शब्दों में तंबिडियों के-च्चे 
जँसे चारा के लिये अपनी चोंच खोलते है, बसे ही मनुष्य देवताओं की कामना करते 
हैं ।” शब्दार्थ भी प्रारम्म मे मुंह खोलना या फिर कामना करना हुआ । किल्तु इतनी 
सरल व्याख्या का निषेव भी उतने ही सरल शब्दों में है। अत्यन्त पुरातन काल मे और 
आधुनिक युग में भी कुछ मनुष्यो में इस प्रकार की कामता होती ही नहीं । इसलिये यह्‌ 
बताना पर्याप्त नही है कि मनुष्य ने सदेव इन्द्रियों और विवेक की सोमा से परे की 
कामना की है । यह वताना भी पर्याप्त नही हैं कि पूजा की तिम्नतर ज्रान्ति मे भी जो 
हम देखते है, सुनते हैं, स्पर्श करते है केवल वही सब नहीं है और भी बहुत कुछ है । 
यह बताना भी उतना ही अपर्यात्त है कि प्रकृति के पदार्थों की पजा, पर्वत, दक्ष और 
नदियों की उपासना जो हम देखते हैं केवल वही नही है वरनु कुछ और ही है जिसे हम 
देख नहीं सकते । जब आकाश्य और स्वर्ग की विभूतियों का स्मरण किया जाता है तब 
वह सूर्य, चन्द्रमा भीर नक्षत्रों का ही नही होता जो चर्म पशुओं को दिखायी देते हैं वरध 
इससे परे बहुत कुछ होता है जो नेत्रों से नहीं देखा जा सकता । धार्मिक विश्वास का 
यही आधार है । वर्षा दिखायी देती है किन्तु वर्षा भेजने वाला दिखायो नही देता है । 
बिजली की कड़क सुनाई देती है, तूृफात का अनुभव होता है किन्तु मनुष्य वी आँखों से 
कडक पेदा करने वाला या तूफान पर सवारी करने वाला दिखायी नही देता है । ग्रीक 
के देवता कभी-कभी दिखायी देते है लेकिन देवताओं का और मनुप्यो का प्रिता दिखायी 
नही देता है । स्वर्ग का पिता, जिसे आर्य बहुत पहले कहते थे, ग्रीक मे उसी को ड्यास 


पीटर और लेटिन मे जुपिटर कहते थे । न वह इच्द्रिय गम्य था और न स्वर्ग का 
पिता । 


यह सब ठीक है । इन भाषणों का उद्देश्य यही है कि धार्मिक विचारो की प्रारभ 
से अन्त तक समीक्षा की जाय । यह समीक्षा एक ही क्षेत्र मे होगी--भारत का पुरातन 
धर्म । इसके पहले हमे प्रारम्भिक और अधिक सुक्ष्म प्रश्व का उत्तर देना होगा। जिसे 
इच्नियाँ और विवेक नहीं दे सकते वह ज्ञान या कुछ और की कल्पना आती कहाँ से है । 
उसके खडे होने के लिये कौन सी आधार-शिला है जो इन्द्रियों के अतिरिक्त और किसी 
को आधार नही मानता या विवेक से प्राप्त निष्कर्पों के अतिरिक्त किसी पर विश्वास नही 
करता । फिर भी यह कहना है कि इन्द्रियो और विवेक से परे कुछ बौर है । 


अनन्त की धारणा 


हमने यह स्वीकार कर लिया है कि इन्द्रियो से हमारे ज्ञान का प्रारम्भ होता है, 
इच्द्रिया जो सामग्रो देती है उसी से विवेक अपना आश्चर्यजनक भवन निर्माण करता है । 
तव यदि सब साम्ग्री सान्‍्त है तो प्रइन यह है कि अनन्त की धारणा कहाँ से आती है ॥ 


र्८प धर्म की उत्पत्ति और विकास 


अनन्त रूप से महान 

पहले इस बात को निश्चित कर लेना है कि क्या इन्द्रियो द्वारा प्राप्त सब सामग्री 
सान्‍्त है, वेवल सान्‍्त है ? इसी वात पर हमारा सब तर्क आधारित है । यह ठीक है कि 
हम जो देखते, सुतते और अनुभव करते हैं उसका आदि और अन्त है । इस आदि और 
अन्त पर विचार करके ही हम उसका ज्ञान प्राप्त करते हैं। नीले और पीले रज्भ के अनेक 
अन्त रायो के वीच हम हरा रख देखते हैं । जहाँ “ई! प्रारम्भ होता है और 'सी' का 
अन्त होता है उसके बीच मे हम 'डी' का सद्भीत सुनते है। इन्द्रियो द्वारा ज्ञान सब 
'इसी प्रकार प्राप्त होता है । व्यावहारिक दृष्टिकोण से यह ठीक है । किन्तु जरा हम और 
सावधानी से देखे । हमारी अंखे जब दूर से हर वस्तु को देखती हैं, यन्त्र के द्वारा या 
बिना यन्त्र के, तब सान्‍्त के एक ओर एक सीमा तक देखती हैं । दूसरी ओर आँखे उसे 
नही देख पाती जो अनन्त है, उनकी क्षमता के अर्थ में सान्‍त नही है। हमें स्मरण रखना 
चाहिये कि हमने अपने विरोधियों के शब्दों का ही प्रयोग किया है । इसलिये हम मनुष्य 
को केवल इन्द्रिय ज्ञान वाला ही मान रहे हैं । 

अनेक दार्शनिक इसे स्वाभाविक मान लेते हैं कि मनुष्य के विवेक की आवश्य- 
कता है अनन्त की धारणा, इस आवश्यकता से ही विवेक ने अनन्त की धारणा की । 
मुझे इसमे सन्देह करने का कोई कारण नही दिखायी पडता । शुत्य, आकाश या समय' 
मे जब हम एक ब्रिन्दु स्थायित करना चाहते हैं, तब उनके मतानुसार, हम उसे इस 
प्रकार स्थापित नही कर पाते कि उसमे उसके आगे के बिन्दु की सम्भावना ही न रहे । 

वास्तव मे हमारे सीमा के विचार मे ही सीमा से परे की भावना निहित है । 
इस प्रकार अनन्त का बिचार आता है, हमे वह पसन्द हो चाहे न हो । 

यह बिल्कुल ठीक है किन्तु हमे अपने मित्रो का नही, अपने विपक्षियों का बिचार 
करना है । यह सब जानते हैं कि वे इस तक को नही मानते । 

उनका कहना है कि यदि एक ओर हमारी सीमा की भावना में आगे को सीमा 
से परे की भावना निहित है जिससे हम अनन्त की धारणा करते हैं तो दूसरी ओर 
सम्पर्णा की भावना परे की भावना को विल्कुल वाहर कर देती हैं और इस प्रकार सात्त 
की हो घारणा बनती है। 

कैराट ने मनुष्य के इन अन्तविरोधो को पूर्ण रूप से समीक्षा की है और बाद 
के दार्शनिको ने यह कहा है कि जिन्हे हम आवश्यक समभते है वे मनुष्य के विवेक की 
दुबलताएँ हो सकती हैं । दूसरे बिचारो की भाँति यह भी, सान्‍्त और अनन्त की धारणा 
की भाँति, परीक्षण के परिणाम से ही स्पष्ट होना चाहिये, अनुमान मात्र से नहीं । तब 
यह स्वीकार हो सकता है । हमारा प्रथम ज्ञान इन्द्रियो से होता है इसलिये वह भी इचद्वियो 
के अनुभवों के परिणाम स्वरूप होना चाहिए । हमे इसे तर्क से विचार करना है। इसमे 
न तो सर डव्ल्यू हैमिल्टन हमारी सहायता कर सकते हैं और न ल्यूकेशस । 


अनन्त वो धारणा रद 


हमने आदिम पुरुष को केवल पच इन्द्रिय-ज्ञान बोध वाला ही माना है । ये पाँच 
इच्धियाँ उसे सावव का ज्ञान करवाती हैं। तब हमारी समस्या यह है कि एसा प्राणी 
- अनन्त की या किसी तत्व को जो सान्‍्त नहीं है, बात कैसे करता है, उस पर विचार 
कैसे करता है । 

मेरा उत्तर हैं और मुफे विरोध का भय नही है, कि उसकी इन्द्रियाँ ही पहले 
अन त का विचार देती हैं और अन्त मे अनन्त को सूचना देती हैं । आदिम पुरुष के लिये 
प्रत्येक वस्तु जिसकी सीमा उसको इन्द्रियाँ नही जान सकती, असीमित है अनन्त है । 
बौद्धिक विकास क्रम में आदि काल मे यही वात प्रत्येक पुरुष पर घटती है। 

मनुष्य देखता है, एक बिन्दु तक देखता हैं फिर उसकी दृष्टि काम नहीं देती । 
यही पर वह चाहे या न चाहे उसे असीम या अनन्त की घारणा मिलती है। यह कहा 
जा सकता है कि शाव्दिक अर्थ मे यह घारणा नही है । यह इससे अधिक कुछ नही फिर 
भी यह कम तर्क नही है । अवन्त को धारणा मे हम न गणना करते हैं, न नापते है, 
न तुलना करते हैं और त नाम करण करते हैं। हम नही जानते कि वह है क्या फिर 
भी हम जानते है कि वह है। हम इसलिये जानते हैं कि वास्तव में हम उसका अनुभव 
करने है, उसके सम्पर्क में बाते हैं। यदि यह कहना अधिक साहस का है कि मनुष्य 
अदर्शनीय को वास्तव में देखता है, तब यह कहना ठीक होगा कि वह अदृश्य से अभिभृत 
है और यह अहस्य अनन्त का ही विशेष नाम है। 

इसलिये जहाँ तक अन्तर और विस्तार का सम्बन्ध है इससे इन्कार करता 
कठिन है कि नेत्र जिस क्रिया से सान्‍त की अनुभूति करते हैं उसी से अनन्त की धारणा 
भी करते हैं । जेसे ही हम आगे बढते है, हमारा छक्षितिज बडा होता जाता है किन्तु 
हमारी इन्द्रियों के लिए वह क्षितिज नही है और न हो सकता है जब तक एक ओर हृश्य- 
मान और सान्‍्त तथा बीच में दूसरी ओर अदर्शनीय और अद्न्त नहीं। इसलिये अनन्त 
केवल सूक्ष्म विचार नही है । इन्द्रियों के ज्ञान मे वह प्रारम्भ से ही प्रकट है । धंर्मशास्त्र 
का प्रारम्भ पुरातन शास्त्र से होता है। हमे प्रारम्भ करना है उस मनुष्य से जो ऊँचे 
पर्वतो पर रहता है या विस्तोर्णा मैदाव मे बसता हैं या किसी द्वीप मे डेरा डाले है जिसमे 
न पर्वत हैं न करने । जिसके चारो ओर अनत सागर का विस्तार है और ऊपर अगम्य 
आकाश है | तब हम समझ सकेगे कि इन्द्रियों के द्वारा जो भूर्तियाँ उसके सामने आई 
है जो अनुभूति उसे प्राप्त हुआ है उनसे उसके मस्तिष्क मे अनन्त की कोई भावना उठी 
है। सान्‍्त की भावना के पहले अनन्त की भावना जागी है | तब हम उसके एक ढले हुए 
जीवन की घुँवली छाया पा सकेंगे जो उपरोक्त आधार पर है। 


अनन्त लघु 
इतनी ही बात नही है | अनन्त की चारणा हम असीम से नही करते हैं वरन्‌ 
सान्‍्त में ही करते हैँ और उसे सब प्रकार से केवल महान ही नहीं मानते । उसे सब 
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प्रकार से लघु मानते हैं। हमारी इन्द्रियाँ पूरा प्रयास के बाद भो छोटे से छोटे पदार्थ 
को स्पर्श नही कर सकती । 

सर्देव एक दूर-गम्य, परे की भावना बनी रहती है, लघु से लघुतम की भावना। 
हम चाहे तो अणा, को प्रारम्भिक अर्थ मे कह सकते हैं कि वह एक ऐसी वस्तु है जिसका 
विभाजन नही हो सकता । हमारी इद्वियाँ, हम इद्रियो की ही बात करते हैं क्योकि 
हमारे विपक्षियों ने बन्चन लगा दिये है, किसो भी वास्तविक अणा, को स्वीकार नही 
करती हैं और न अचिन्त्य तत्व को स्वीकार करती हैं और न राबरद' मेयर के शब्दों मे 
ग्रीस के अन्तिम देवताओं को--अपदार्थ पदार्थ को ही मानती हैं। छोटे से छोटे तत्व के 
विस्तार मे भो वे उससे भी छोटे तत्व की अनुभूति करती हैं । किसी भी पदार्थ को हृश्य- 
मान होने के लिये केन्द्र और परिधि चाहिये किन्तु इनके वीच मे सदैव एक वृत्त होगा 
और वह सदा विद्यमाव और अविताशी वृत्त हमे इद्रियो की अनुभूति से अनन्त का ज्ञान 
देता है जो अनन्त लघु है--महान अनन्त के प्रतिकूल । 

जो बात सूत्र के सम्बन्ध मे है वहो समय के सम्बन्ध में भी है और वही मात्रा 
तथा ग्रुण के सम्बन्ध मे है । 

जब हम रज़ या ध्वनि की बात करते है तो व्यावहारिक दृष्टिकोण से हम सान्त 
मे म्रमण करते है । हम कहते हैं यह लाल है, यह हरा है, यह बैगनी है । यह 'सी' है, 
यह 'डी' है और यह 'ई' है। स्पष्टत इससे अधिक सानन्‍्त और निश्चित क्या होगा । 
किन्तु हमे निकट से इसका विवेचन करना है । हम इन्द्र-धनुष के सात रज्जो को ले। 
ऐसी तेज आँख किरुकी है जो ठीक-ठीक बता सके कि यहाँ नीला रज्भ समाप्त होती है 
और हरा प्रारम्भ होता है या हरा समाप्त होता है और पीला प्रारम्भ होता है। हम 
अपनी उँगलियाँ शायद ही वहाँ रख सके जहाँ एक मिली मीटर समाप्त होता है 
और दूरुरा शुरू होता है । हम रज्धो के सात भेद करते हैं। इन्द्र धनुष के सात रजें 
सानते हैं ।ये सात भेद, इन्द्रिय ज्ञान के विकास में अभी किये गये है। जेनोफेल्स का 
कहना है कि जिसे लोग इरिस कहते है वह वास्तव में बादल है जिसके तीन रज्ज हैं, लाल, 
यीला और हलका नीला । अरिस्टाटल ने भी घनुप के तीन रज्ठ माने हैं । लाल, पीला 
और हरा और एड्डा मे इन्द्र धनुष को तीन रजड्ध का पुल कहा गया है । 

नीला रद्ध जो हमे अब एक ति.श्चत रड्ध जान पडता है, कुछ समय पहले 
अनत रज्जो मे से लिया गया । अब शायद हो कोई ऐसी पुस्तक होगी जिसमे हम वील 
आकाश न पढते हो । किन्तु वेदों की प्राचीन ऋचाओ मे जिनमे प्रभात, ऊपा, सूर्य और 
आकाश का वरण'न है, दील गगन का कही भी वर नहीं हैं। ज़िन्दावेस्ता मे भी नील 
गगन का वर्ण न नही है । होमर ने नील नभ का वर्खान नही किया है। पुराने और नये 
डस्टामेट में भी नील आकाश का वर्सान नही है । यह प्रश्न क्या जाता है कि क्या हमे 
इसे अपनी इन्द्रियो का पार्थिव विकास मात्र ले या शब्दों का क्रमिक विकास माने जिनसे 
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रज़्जो के सूक्ष्प भेद स्पष्ट होते हैं । कोई भी इस विवाद को नहीं उठायेगा कि हमारी 
इन्द्रियो द्वारा प्रात्त वोष, धारणा से भिन्न, जो आज़ है वह हजारो वर्ष पहले कुछ कौर 
था । वह बोध वही है सब भनुष्यों के लिये, कुछ पशुओ के लिये भी । क्योकि हम जानते 
हैं कि कुछ कीडे ऐसे हैं जिनमे विभिन्न रज़ो की तीज्र प्रतिक्रिया होती है । इतना ही 
नहो, हमे यह भी स्पष्ट ज्ञात होता है कि बिना भाषा के चेतव घारणा असम्भव है। 
कौन इसमे सन्देह करेगा कि आदिम सानव जिनको तीन से आगे गिनती नहीं आती थी 
यानी तीन के आगे की गराना की धारणा नही थी । एक गाय के चार पैरो की इन्द्रियो 
से अनुभूति चार की करते थे, दो या तीन की नही करते थे । यही रज्जी की चेतना के 
विकास से हम पुनः देखते हैं कि धारणा, बोध से भिन्न, भाषा के विक्रास के साथ 
चलती है और धीरे-धीरे अस्पष्ट अनुभूतियों से अनन्तता की निश्चित घारणा प्राप्त होती 
है । डेमोक्विटाज़ ते चार रज्भ माने हैं, काला, सफेद, लाल और पीला। तब क्या हम यह 
कहेंगे कि उन्होंने नील गगन देखा हो नही क्योकि उन्होंने उसे नोला नही लिखा, काला 
या उजला लिखा | चीन मे प्रारम्भ से पाँच रज् माने जाते थे। जेंसे-जंसे रो के 
सूक्ष्म भेद करने की उनकी क्षमता बढती गई वैसे ही रज्भो की स झुया वढती गई और 
शब्दों मे रज्धो के सूक्ष्म भेद प्रकट किये गये । साधारण अरबी से पालग्रंव के कथना- 
तुसार आज तक हरे, काले और पूरे रज़ो के सम्बन्ध मे म्रम है। यह सभी जानते हैं 
कि जद्भुली जातियो मे नीले और काने रज्ज के लिये स्पष्ट शब्द नही हैं । किसु जब' 
हम अपदी भाषा की पूर्वावस्था पर विचार करे गे तो यही अस्पष्टता भाव प्रकट करने 
की वहाँ भी मिलेगी । अब ब्लू का अर्थ काला नही है फिर भी ऐसे वाक्‍्यों मे जेसे नीला 
काला करके सारता : दोनो रज्जो की निकटता हैं । 
ओल्ड नारस' में भी ब्लार, ब्ला, ब्ला: का अर्थ अब नीला है। जो ब्लैकर, 
ब्लेक, काले से भिन्न है । किन्तु ओल्ड नास' से ब्लेबैन है क्षण का तरल रज्छ, काले और 
नीले के अथों में हम अनिश्चितता देखते हैं व्लामं्र भे काला आदमी, हब्शी का अर्थ है । 
ब्ला का स्पष्ट अर्थ काला है। इन शब्दों की उत्पत्ति का इतिहास बहुत अस्पष्ट है | 
ग्रिम नीना शब्द ओ० एब० जी० भें फ्लाओ, से, भेड लेटिन भे व्लावस, ब्लेवियस 
से, इटैलियन मे वियाओ से, फ्रेन्च मे व्ल्यूज से और गोथ मे व्लावन से लेते हैं जिसका 
अर्थ है चोट करना | प्रारम्म मे इसका अर्थ श्रण के काले और नीले रज्ध का रहा 
होगा । इसके लिये वे लेटिन के लिविइश शब्द को देते हैं जिसे फ्लिग विडस और 
पिलार से लेते हैं, फ्लावल से भी उसका उद्भव बताते हैं । यह शब्दो को उत्पत्ति का 
क्रम है | केशियस तुलना मे प्रस्तुत किया जाता है जिसका श्रोत कैडियर से है । यह सब 
कुछ पूण संदिग्ध है । रज्जो के . नामो का पूरा विषय अच्छी बात से समभने का है 
तभी निश्चित परिणाम प्राप्त होंगे और कुशल कल्पना की आवश्यकता नहीं पढ़ेगी। 
सस्मदतः मूल जाग या भ्रग का र ल मे बदल जाने पर रज़्शे के नामों का श्रोत प्रारंभ 
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होता जान पड़ता है । व्लेक मूल के सन्दर्भ मे, ए० एस० ,में ब्लैक, व्लाक ओ० एन० मे 
ब्लेकर, ओ० एच० जी० में ब्लेक बताया गया है जिसका अर्थ प्रारम्भ में उज्वल था 
फिर पीला हुआ । इसी परिवार में ब्लेक का पता लगेगा। ए० एस*» में ब्लैक, ओ० 
एन० में व्लेकर और ओ० एच० जी० मे प्लेक । 

भाषाओ की समृद्धि के साथ ही भेद बढते गये हैं। किन्तु हमारे सामने रंगो की 
विभिन्नता वास्तव में अनन्त रही है। हो सकता है कि हम इसकी माप एक सेकंड में 
होने वाले करोड़ो नभदेशीय कम्पनों से कर सके । फिर भी वे सूक्ष्म दृष्टि के लिये भी 
अविभाज्य है, अमाप हैं । ः 

जो बात रगो के सम्बन्ध मे कही गयी है वही ध्वनि पर भी लागू होती है। 
एक सेकड में जब तीस कम्पन होते हैं तब हमारे कान ध्वनि ग्रहण करते हैं । जब एक 
सेकेन्ड मे चार हजार कम्पन होते है तब ध्वनि नही सुनाई पडती.। हमारे कानो की 
निर्बलता यह सीमा निर्धारित करती है। वायलेट बैगनी रज्ु हम देखते हैं। इसके 
आगे अतिशय बैगनी यल्फा वायलेट रज् है जो इन्द्रियो के लिये नितान्त अन्धकारमय है 
किन्तु किरण यन्त्र से वह सैकड़ो रेखाओ मे प्रकट होता है | इसी प्रकार जिसे हम केवल 
शोर समभते है वह अधिक शक्तिमान इन्द्रियो वाले व्यक्ति के लिये सद्भीव हो सकता है । 
हम राग और रागिनी मे भेद कर सकते है फिर भी अनेक छोटे भेद हैं जो हमारी 
धारणा मे नही आते और हमको अपनी इच्द्रियों की सीमा का अनुभव करवाते हैं। 
समस्त ब्रह्मांड की प्रचुर सम्पदा के सामने हम दोन से लगते है। हम प्रयत्व करते हैं 
धीरे-धीरे उसका विभाजन करते हैं स्थिर होकर धारणा करते हैं । 
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भाश्ञा है मेरे प्रति आन्त धारणा न बनेगी और मुझे समभने मे भूल न होगी । 
मेरी सम्मति यह नही है कि निम्ततम जद्भली लोगो का धर्म अनन्त के अनुर्वर विचार 
से प्रारम्भ होता है और किसी से नही । बिना नाम के कोई विचार सम्भव नही है, ईप 
लिये मुझसे कहा जायगा कि वेदों और पपुआ के शव्द-कोप से कोई शब्द तिकाले कर 
बतलाऊँ जो अनन्त के अर्थ मे हो । ऐसे शब्द का अभाव, अधिक समय जातियों मे भी 
मेरी बात का अच्छा उत्तर होगा । 

इसलिये मैं फिर कहता हूँ कि मैं इस विचार को विल्कुल नही मानता हूँ। ्मँ 
तो अभी प्रति रक्षा के रूप मे कार्य कर रहा हूँ । अभी तो मैं उन प्रारंभिक आपत्तियो 
पर विचार कर रहा हूँ जो धर्म को दर्शन के क्षेत्र से अलग मानने वाले दार्गनिको ने 
उठायी हैं । उनका कहना है कि उन्होंने सब प्रकार से सदा के जिये यह सिद्ध कर दिया 
है कि अनन्त हमारी चेतना का विषय नही हो सकता क्योकि हमारी इद्रियाँ ही मानव 
चेतना के समग्र क्षेत्र मे काम करती हैं और वे अनन्त के सम्पर्क में कभी नही आती । 
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इस शक्तिशाली दाशनिको की श्रेणी को हमे उत्तर देना है। इस श्रेणी मे विश्वासी और 
पुरातनवादी भी आ गये हैं | इसलिये यह बताना आवश्यक है कि उनके तथ्य, कोई तथ्य" 
नही हैं । अनन्त की उपस्थिति प्रारंभ से ही सब सान्‍्त अनुभूतियों मे" थी जिस प्रकार 
नील रज़ु था यद्यपि वेदों भे उसके लिये कोई शब्द नहीं है। वेदिक कवियो के 
काव्य में भी आकाश नीला था, जोरोस्कियन उपासको के समय मे भी नीला था 
हीत्रो के पैगम्बरो के समय मे और होमर के गायको के समय मे भी न्तीला था | किन्तु 
यद्यपि वे उसे देखते थे उसे जानते नहीं थे उसके लिये उनके पास कोई शब्द नहीं था 
जिसे नीलनभ कहते है । हम उसे जानते हैं क्योकि हमारे पास उसके लिये शब्द है । 
एक सीमा तक हम जानते हैं क्योकि हम उन करोडों कपनो की गरानां कर सकते हैं 
जिनसे नील तभ बनता है । हम उसे सख्यात्मक रूप से जानते हैं, गुणात्मक रूप से 
नहीं । इतना ही नहीं, हममे से अधिकाँश के लिये वह्‌ नील नभ केवल हृश्यमाव अन्ध- 
कार है और रहेगा, अधिक कुछ नही । वह आधा प्रकट है और आधा गुप्त है । जो 
प्रश्न है उससे परे का प्रकाश अनन्त रूप में दिखाई देता है । 

अनन्त के सम्बन्ध मे भी यही बात है । प्रारम से ही वह विद्यमान था किन्तु 
तब तक उसका नाम करण नही हुआ था, परिभाषा दही की गयी थी । हमारी इद्रियो 
की अनुभूति मे प्रारम्भ से ही यदि अनन्त की उपस्थिति न होती तो अनन्त शब्द केवल 
घ्वनिमात्र होता और कुछ नही । 

इसीलिये मैंने यह स्पष्ट करना अपना कर्त्तव्य समझा कि सान्‍्त की भावना के 
आधार पर ही अनन्त की उपस्थिति है। उसका वास्तविक मुल आधार यद्यपि हम उसे: 
पुर्णा हूप से समझ नही पाये हैं, अनन्त की उपस्थिति है जो हभारी सान्‍त की सब अनु- 
भूतियों में है। अनन्त की यह उपस्थिति या अपूर्ण धारणा अनेक रूपों मे हुई है और 
उसे अनन्त नाम दिये गये हैं। मैं उसका पता वहां भी लगा सकता था जहाँ पोलीने- 
शियन नाविक अनन्त समुद्र के विस्तार को देखकर आइचर्य चकित हो जाता था। उषा 
काल मे आर्य गायक प्रभात-वेभव देखकर आनन्द-मग्न हो जाता था, उसके स्वागत में 
ऋचाएं रचता था। या अकेला यात्री मरुस्थल मे अस्त होते हुए सूर्य की अन्तिम किरण 
देखकर मौन हो जाता था, श्वास रोक लेता था और एक अनन्त की भावना से ओव- 
प्रोत होता था । अपने स्व प्नल एवं थके नेत्रो से परलोक वी बातो का सपना देखता था। 

इन सब भावनाओं और अनुभूतियों मे हजारो स्व॒रो मे एक ही राग बजता है। 
केवल हम उसे सुने! और ध्यान से तो अब भी वही पुराना राग, सज्जीत है । वर्डश्न वर्थ: 
के शब्दों मे उच्चतम समन्वय का सज्भीत-- 

फिर-फिर वार-बार वहीं प्रश्न वही प्रश्न, 
इन्द्रियों के, वाह्मय रूपान्तर के, 
हमसे निकेले और विलीन हुए. - हैं 


रेड घ॒र्म की उत्पत्ति और विकास 


एक प्राणी के कोरे पम्रम के 
उन लोको में विचार पा करते 
जिनकी प्राप्ति अभी बाकी है । 


एक अनन्त के बिना कोई सान्त नहीं 


मेरा कहना केवल इतना ही है कि सान्त की अंनु शति के साथ ही धारणा होतो 
है अनन्त की । यदि धारणा शब्द अधिक जोरदार है तो मैं भावना या उपस्थिति कर 
सकता हूँ । स्पर्श, अवणा और दर्शन के प्रथम कार्य से ही हमारा सम्पर्क न केवल हश्य- 
'मान से होता है वरन्‌ उसी समय एक अदृश्य संसार से होता है। 

इसलिये जो मनुष्य की चेतना मे अनन्त की भावना का औचित्य या सम्भाववा 
स्वीकार नही करते हैं उनको हमसे इसो धरातल पर मिलना है यह आधार उनका ही 
'है। उनका कहना है कि हमारा सारा ज्ञान इच्द्रियो से प्रारम्भ होना,चाहिये । मैं भी 
इसे स्वीकार करता हैँ और कहता हूँ कि हमारी इच्द्रियाँ ही हमे पहले पहल अनन्त को 
सूचना देती हैं । इस सूचना के बाद जो विकास होता है वह मनोवैज्ञानिक और धर्म के 
इतिहासकारो को सामग्री देता है । दोनो के लिये, यह विवाद से परे, अनन्त की भावना 
सब धर्मों की पहली प्राग ऐतिहासिक भावना है। सेरा यह कहना नहीं है कि हममें जब 
अनन्त की धुँधली भावना, अस्पष्ट सी आयी थी तभी वह एक न एक प्रूण और स्पष्ड 
चेतना थी जो धारणा की चरम सीमा है। मैं इसके ठीक विपरीत कहता हूँ। मेरा 
कहना केवल यही है कि उसके अर, अश विद्यमान थे उसमे वह तत्व था जिनके अभाव 
से कोई भी धर्म सम्भव नही था । 

अनन्त की इस धारणा मे मनुष्य के विकास के इतिहास का मूल है । 

यह नही मान लेना चाहिये कि अनन्त की धारणा पर मेरा जोर देना कविता 
की भाषा वोलना है । मैं इससे इन्कार करने वाला अन्तिम पुरुष हूँ कि कविता की भाषा 
कभी-कभी परम सत्य वात करती है। मैं तो यह भी कहूँगा कि तर्क पूर्ा गद्य और 
“म्रम पैदा करने वाले वाग्ग जाल से अधिक सत्य कहती है । 

मैं इसे भी स्वीकार करता हूँ कि इन तेजस्वी उद्घरणों में बहुत कुछ सत्य है ! 
'किन्तु हमे उस सत्य की गहरी से गहरी आधार शिला को देखना है नहीं तो हम पर 
आरोप लगाया जायगा कि हम कवित्वपर्णा या रहस्यपूर्ण वक्तव्य देते हैं । यहाँ पर तो 
क्रेबवल तर्क प्‌र्ण| दलील ही काम दे सकती है । एक निष्कर्ष तिकालने में या उत्त विच्दु 
'पर अपनी उंगली रखने मे जहाँ अनन्त का सम्पर्क प्रारम्भ होता है न तो हम कैएद के 
-कठोर नियमों की उपेक्षा करते हैं और तर्कशाञत्र के किसी सिद्धात्त का विरोध करते हैं। 
औरा विश्वास है कि मनुष्य के ज्ञान का विश्लेषण कैल्ट से अधिक पूर्ण हो नही सकता 
+“इन्द्रियो के पदार्थ जैसे हमारे सामने आते हैं, उसी रूप मे जाने जा सकते हैं उस रूप मे 
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नही जैसे वे स्वयं हैं, इच्धियो के ऊपर पदार्थ हमारे लिये सिद्धान्तिक ज्ञान के पदार्थ नही 
हैं” । मैं इन सबको मान लेता हूँ । किन्तु यद्यत्रि सिद्धान्त रूप से इच्धियों से परे पदार्थ 
का ज्ञान नही है फिर भी क्‍या उसका कोई ज्ञात नही है । क्‍या यह ज्ञान नही है कि हम 
जानते हैं कि एक पदार्थ है यद्यपि हम नहीं जानते कि वह पदार्थ है क्या । कैच्ठ क्या 
कहेंगे यदि हम यह कहे कि चूकि हम नही जानते कि डिंग एन सिक' क्या है, इसलिये 
हम नही जानते कि वह है । उन्होंने इस भ्रम से बचने के लिये काफी सावधानी बरती 
है नही तो उनका समूंचा दर्शन आदर्शवाद बन जाता । उनका कहना है कि इस बात का 
ध्यान रखना चाहिये कि हममे डिग एव सिक्र की भाँति सदैव पदाथों की चेतना तो बनी 
रहे, हम उनको न जाने तब भी। नहीं तो विना-तर्क के आधार के यह परिणाम 
निकलेगा कि जो प्रकट होता है उसके बिना भी अस्तित्व है । कैण्ट से मेरा मतभेद 
इतना ही है कि मैं उनसे एक कदम आगे हुँ । उनके विचार से इन्द्रियातीत था अनन्त 
केवल शून्य होगा एक वातावरण नही । मेरा कहना है कि शून्य के पहले वह साकार, 
सगरुण है, यद्यपि वातावरण नही है । मेरा कहना है कि हम जीवित प्राणी निरन्तर 
अनन्त के सम्पर्क मे हैं और यही निरन्तर सम्पर्क हमारा वास्तविक आधार है जिस पर 
अनन्त की धारणा है वह शुन्य रूप मे हो या वातावरण के रूप भे । मेरा यह भी 
कहना है कि यहाँ भी पूर्व अनुभूति के बिना कोई धारणा सम्भव नहीं है और पूर्व अनु- 
भूति प्रकाश को भाँति स्पष्ट है उसके लिये जो प* म्परागत शब्द व्यूह से अन्चे नही हैं । 
हमसे यह बारम्बार कहा जाता है साँत मस्तिष्क अनन्त की धारणा नही कर 
सकता है । इसलिये हमे अपनी बाइविल और प्रार्थना-पुसस्‍्तक लेकर विश्राम करना 
चाहिये और धन्यवाद देना चाहिये । इस निराशा प्‌र्णा दृष्टिकोण से हम अपने को और 
वबाइबिल को भी देखते हैं । आइये हम स्वय देखे और निर्णय करे । हम देखेंगे कि इति- 
हास के प्रभात मे और हमारी व्यक्तिगत चेतना के प्रथम उदय काल में अनन्त हमारे 
सम्मुख था । क्या हम कभी इस योग्य होगे कि अनन्त को इस वास्वविक सत्ता से अधिक 
ओर कुछ प्राप्त कर सके या कभी इतने सक्षम होंगे कि केवल उसका विचार ही नही 
करेगे, उसकी धारणा भी करे गे । यह प्रश्न अन्त का है, हमारे विषय के प्रारम्भ का 
नही । हम को असो इतिहास देखना है । पवित्र ग्रन्यो से खोज करनी है कि सान्‍्त 
मस्तिष्क ने अनन्त की खोज में क्रिन गहन गरुफाओ मे प्रवेश किया है। उस विचार मे 
कितनी नूतनता का समावेश किया है । एक तिमिराच्छन्न भावना को किस प्रकार उज्वल 
रूप दिया हैं, उसे अनेक नाम दिये है । मनुष्य ने जितने नाम अनन्त को दिये हैं उनमे 
भूल हो सकती है । किन्तु भूलो का इतिहास भी उपयोगी पाठ सिखाता है । जब हमने 
यह देख लिया कि मनुष्य सान्‍्त मे, उसके परे की, कुछ और की भावना कर सकता है 
तब हम यह पाते हैं कि वह सब में अनन्त के दर्शन करत्ता है, उसे खोजत्ता है, पर्वतो भे, 
वृक्षों मे, नदियों मे, तूफान और बिजली मे, सूर्य और चन्द्रमा मे, आकाश में और उसके 


रेप धर्म को उत्पत्ति और विकास 


आगे भी । प्रत्येक को नाम देने का प्रयास करता है। कभी उसे वज-घोषी, प्रकाश- 
दाता, बज्ो, जल-दाता, अन्नदाता और जीवनदाता कहता है फिर कुछ समय वाद उसे 
स्रष्टा, शासक और स रक्षक मानता है | सम्राट और पिता, देवाधिदेव, करण का भी 
कारण, अनन्त, अगोचर और अज्ञय मानता है। भारत के प्राचीन साहित्य मे सुरक्षित 
कम से कम यहू एक घामिक विचार का विकास हमे देखने को मिलेगा । 


दूसरे अनेक ऐतिहासिक विकास, दूसरे देशो में भी है जो अपने लक्ष्य तक पहुँचे 
है। आर्य, सेमेटिक और तूरानियन जातियो मे अनन्त की चेतना या देवत्व का विकास 
जेसे हुआ उससे अधिक भिन्न और कुछ सम्भव नही है| प्रकृति के कुछ चमत्कारों मे, 
वेदिक कवियो के लिये अनन्त ने स्वर्य अपने को अनावृत किया । कुछ दूसरो ने उसे अपने 
हृदय की ग्रुह्मतम गुफा मे पाया और आइचर्य प्रकट किया । 


अनेक जातियो में अनन्त को सूचना पुरातन काल मे बच्चे के जन्म से प्राप्त हुई 
या एक मित्र की मृत्यु से मिलो । जीवन मे उन्होंने जिसे प्रेम किया था या जिससे भय 
ख।या था उसकी स्मृति मे उनकी यह विचार मिला कि मानव से अधिक भी कुछ है। 
कर्तव्य का ज्ञान, प्राचीन काल मे धार्मिक महत्व रखता था | कुछ अशजो मे यह अत्यत 
सलानि से उत्पन्न हुआ जो कम वास्तविक नही था क्योकि इसका कारण चही बताया जा 
सकता था। दूपरी जातियो मे प्रकृति की व्यवस्था, नियम देखकर नियम को चेतना का 
उदय हुआ जिसका उल्लघन देवता भी नही कर सकते थे । प्रेम के बिना कोई धर्म नही 
टिक सकता । प्रेम का उदय ऊषा का वैभव और प्रभात की लालिमा देखकर कुछ हंदयों 
में हुआ तो कुछ लोगो मे प्रकृति के गम्भीर अनुराग से, सबके साथ कष्ट सहन में जो 
भावना बीमार बच्चे को देखकर उत्पन्न होती है । या अपने को अकेला और साक्त पाते 
की भावना ने ही सान्‍्त से परे, सीमित क्षेत्र से आगे की कल्पना की । अनन्त कीया 
सान्‍्त से आगे की भावना दूसरे मनुष्यो मे मिली या स्वय अनन्त मे मिली जिस पर 
हमारा जीवन आश्रित है | इसी मे हमको अन्त में अपने सच्चे स्वरूप के दर्शन होते है । 

प्रत्येक धर्म का अपने ढड् से विकास हुआ है, प्रत्येक राष्ट्र ने अरएय में होकर 
अपना पथ पाया है | यदि इन भाषणों का क्रम चलता रहा जिसकी मुझे आशा है तो 
दूसरे विश्लेपराकार उन अनेक सूत्रों को जो गुफित है सुलभायँगे और बतायेग कि मनुष्य 
के धार्मिक विचार आदि काल मे क्‍या थे, कैसे उनका उदय और विकास हुआ । दूसरे 
अधिक अनुभवी मार्ग दर्शक उन मार्गों से ले चलेगे जिन पर प्राचीन काल के महान 
राष्ट्र, मिश्र, बैवीलोनिया यहूदी, चीनी, यूनानी, रोमन, सेल्ट, स्‍लेव और जन चले 
थे । इतना ही नही आदिम जड्भली जातियाँ भी जिस मार्ग पर चली थी जिन जातियों 
को मनुष्य सानवा कठिन था । रे न 

सब की खोज अनन्त के लिये थी । जो अनन्त उनके चारो ओर था जिस प्रकार 
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हमारे चारो भोर है । इसे प्राप्त करमे की और समभने की वे कोशिश्य करते थे और 
असफल होते थे । 

मैं अपने को केवल एक जाति के वर्सान मे सीमित रखू गा । भारतवर्ष के प्र।चीन 
आर्य अनेक दृष्टिकोशों से महानतम आश्चर्यजनक जाति जो पृथ्वी पर कभी निवास 
करती थी । 

उनके धर्म का उदय और विकास दूसरे धर्मों से बहुत भिन्न है। किन्तु यद्यपि 
अत्येक धर्म की उत्पत्ति अपनी विचित्रता लिये हुए है फिर भी जिस बीज से सब की 
उत्पत्ति हुई है वह सव जगह एक ही है । वह बीज है अनन्त की धारणा, इससे कोई नहीं 
चच सकता जब तक कि वह अपने नेत्र जबरदस्ती बन्द न कर ले। मानव चेतना की 
अ्थम उडान से ही यह धारणा हमारो इन्द्रयो की समस्त अनुभूति में समाविष्द है। 
हमारी सब कल्पनाये, सब सिद्धात, बुद्धि का प्रत्येक तक इसी धारणा पर मिहित है। 
सम्भव है कि कुछ समय के लिये वह हमारे अपूर्ण सान्‍्त ज्ञान के नीचे दवी रहे किन्तु 
वह सेव वहाँ है ओर यदि हम अन्तरतम में खोज करे तो उस दबे हुए बीज को 
थायेगे । यही वीज रुच्चे विश्वास को पालता है; समृद्ध करता है। 

अनेक कारणों से भेरी इच्छा थी कि कोई अज्भरेजी विद्वात इन भाषणो को समा- 
रभ करने के लिये चुना जाता । वह सुभसे अधिक योग्यता से इस कार्य को करता । 
उनकी कमी भी नही थी, मैं तो कहूँगा कि वाहुल्य था | डा० मार्टीनों या प्रिसिपल कैयर्ड 
ऐसे कुशल विद्वान धर्म का सनोवेज्ञानिक विश्लेपण बहुत उत्तमता से करते । हिवर्ट लेक- 
चरो के प्रथम क्रम मे यदि मिश्र के प्राचीन धर्म के सम्बन्ध मे बर्च, या ले पेग रिना को 
चुना गया होता तो उत्तम होता । बाविलन और निमेवह के लिये, इसी प्रकार रालिसन 
या साएस फिलस्तीन के लिये स्टैनली या शेने; चीन के लिये लेगे या डगलस, यूनान के 
लिये सलेडस्टन या जोवेट, या मेहफी, रोम के लिये घुनरों या सेले, सेल्टिक जाति के लिये 
रयास, स्लेव जातियो के लिये राहस्टन, ट्योरोनिक जातियों के लिये स्कीट या स्वीट, 
आदिस जातियो के लिये टेलर या लबक उत्तम होते । 

बहुत सोचने के वाद मैंने इन भाषणों का देना स्वीकार किया। इसका सुख्य 
कारण यही था कि मुझे विश्वास था कि भारतवर्प का प्राचीव साहित्य जो हमारे लिये 
शक चमत्कार के कारण ही सुरक्षित है, हमे वे साधन प्रस्तुत करता है जिनसे हम धर्म 
की उत्पत्ति और विकास का अध्ययन कर सकते है, ऐसे साधन हमे अन्यत्र सुलभ नदी है। 
में यह भी कह सकता हूँ कि अंग्रेजी श्रोता बहुत ही शिष्टता से सुनते हैं। उसकी बात 
नी सुनते हैं जो वात ठीक से नहीं कह सकता । उसे जो कहना है वह कह पाता है । 


उसे भय नही रहता, पक्षपात की बात दही होती और वक्ता को परेशानों भे नही डाला 
जाता है । 


कल न.> « विलनिनननानन वनननकनन-नन “म«तनम«-«मओ, 


दूसरा भाषण 
क्या मूति पूजा धर्म का आदिम रूप हे ! 


अनन्त की धारणा की प्रथम भावना 


मैंने अपने प्रथम भाषण मे प्रयत्व किया था कि वह आधार स्थापित करूँ नि 
पर घ॒र्म का भवन खडा हो सक्ता है । आदिम और पूर्रा अविकसित रूप मे, अनन्त को 
समभने की, धारणा करने की न सही, शक्ति यदि मनुष्य मे न होती तो उसको यह 
कहने का कोई अधिकार नहीं था कि इस सान्त जगत के आगे एक जगत है, सान्‍्त समय 
के आगे भी समय है, या ऐसी सत्ता है, जिसे ज्ञीयस या जुपिटर या व्यास पीटर या 
स्वामी कहने मे शायद सकोच हो किन्तु जिसे वह अनुभव करता है, आदर देता है थौर 
प्रेम करता है। भज्नेय, अनन्त ओर अनिर्वचनीय कहकर उसे पुकारता है। दूसरी ओर, 
यदि अनन्त का विचार सम्भव और सम्रुचित है, यदि हम अपने स्पष्टी करण के इस 
प्रयास में सफल हुये हैं कि अनन्त का यह विचार सान्‍्त पदार्थों की समस्त अनुभूतियों भे 
व्याप्त है और इसी प्रकार सब तकों मे भी जो उससे निकले हैं व्याप्त है तव हमारा 
आधार हृढ है । उसी आधार पर हम चाहे इसकी विवेचता करे कि प्राग ऐतिहासिक- 
काल की जातियो मे इस भावता के कितने रूप हुये हैं चाहे अपने विश्वास के गहनतम 
आधारो की समीक्षा करे । 

प्रथम भाषण मे मैंने जो तर्क आपके समक्ष रक्‍्खे थे वे केवल सूक्ष्म रूप में ये । 
मैं इसे सिद्ध करना चाहता था कि अनन्त को धारणा की सम्भावना है, वास्तविकता 
चाहे न हो । मेरे विचार मे यह था ही नही कि प्रथम चरण मे ही अचन्त का विचार 
परिपक्व था जब कि घामिक विचारो के विकास का इतिहास चल रहा था। अनन्त का 
पूर्स और परियक्व विचार धर्म के प्रारम्भ ' मे उतना हो कम है जितना कि ज्योतिष में 
ग्ुरुत्वाकर्षण का सिद्धान्त । इतवा ही नही, अपने शुद्ध रूप मे, वह विचार, मानव बुंढि 
की प्रगति मे, प्रथम चरण की अपेक्षा अन्तिम चरणा है । 


मन, अनन्त के लिये एक मेलानेशियन नाम 


मेलाने शियनो मे हम देखते हैं कि बहुत पिछडी जातियो में भी अवन्त का विचार 
अदृश्य, या जिसे बाद को देवत्व कहा गया उसकी कल्यना अस्पष्ट रूप से विद्यमान थी, 
उनके मन मे । नारफाक द्वोप से ७ जुलाई १८७७ के पत्र मे अनुभवों मिशनरी और 


( हक ) 
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विद्वान धर्म-वेत्ता श्री आार० एच० काडरिगटन ने लिखा है” “भेलानेशियन लोगो का 
धर्म बतलाता है कि, जहाँ तक विश्वास जा सकता है,एक अलौकिक शक्ति के क्षेत्र में हैं । 
व्यवहार में उप्त शक्ति से अधिक से अधिक लाभ लेने का उपाय करना है । वे एक सहान 
देव की भावना से अपरिचित हैं। उनके ससार में किसी भी महान सत्ता का स्थान 
नही है । 

हे पुन: उनका विश्वास है कि पाथिव शक्ति से भिन्न एक शक्ति है जो अच्छे और 
बुरे के लिये पाप और पुणय के लिये, सब प्रकार से कार्य करती है। इस शक्ति को 
प्राप्त करना या उस पर नियत्रण करना बहुत ही हितकर है| इसे वे मत कहते हैं । 


प्रशान्त सागर मे यह शब्द बहुत प्रचलित है । लोगो ने यह बताने का पूर्ण 
प्रयत्त किया है कि विभिन्न क्षेत्रों मे वह क्या माना गया है | हम जानते हैं कि हमारे 
देश वासी इससे बया समभते है । इस अर्थ मे वह सब आ जाता हैजो दूसरी जगह 
माना जाता है | यह एक शक्ति या प्रभाव जो पार्थिव नही है एक प्रकार से अलौकिक 
है किन्तु वह पार्थिव रूप मे दिखायी देती है या मनुष्य की किसी शक्ति या गरिमा मैं 
प्रकट होती हैं । यहु मत किसी पर स्थिर नहीं है और किसी भी वस्तु मे लाया जा 
सकता है | आत्माये, मृत आत्माये या अलौकिक जीव इझसे प्राप्त करते हैं, दूसरो को 
इसे दे सकते हैं । यह शक्ति व्यक्तिगत रूप से होती है, वही से उसकी सृष्टि होती है । 
वह एक माध्यम से कार्य करती है, वह जल, पत्थर या हड्डी को माध्यम बना सकती है ।. 
मेलानेशियन धर्म यह है कि इस मन की प्राप्ति अपने लिय्रे की जाय, अपने हित के लिये 
इसका उपयोग किया जाय । उनकी प्रार्थवायें, वलिदान और सब घामिक छुत्य इसी पर 
केन्द्रित हैं । 


यह मत प्राचीन काल की असहाय और असमर्थ भावना का स्पष्टीकरण करता 
है प्रारभ के युग मे अनन्त की घारणा कैसी कठिन रही होगी, यद्यपि मेलानेशियन मन 
भी यह बतलाता है कि विकास और हास दोनो के सकेत उसमे हैं । 


मेरा प्रथम भापण गत प्रारभिक ज्ञापन का प्रारभिक उत्तर मात्र था। उच 
शक्तिशाली और अनेक प्रख्यप्त दाशेनिक्रो के लिये यह उत्तर आवश्यक था जो हमे 
समीक्षा के द्वार पर ही रोक देना चाहते हैं, जो यह कहते हैं कि इस पृथ्वी पर, इस 
धरातल पर अनन्त का प्रवेश नही हो सक्तता और यदि कैए्ट ने कुछ किया है तो इतना 
ही कि उसके द्वार हमारे लिये बन्द कर दिये हैं । तब हमे साधिकार यह कहना आवश्यक 
था कि अनन्त के ये प्रमाण पत्र उपस्थित हैं जिनको कोई भो अस्तिवादी स्वीकार करेगा 
हो ये हैं हमारी इन्द्रियो की साक्षी । 

अब हमे एक नये पथ में आना है । हमे यह स्पष्ट करना है कि ससार के 
विभिन्न प्रदेशों में, अनेक दिशाओं मे घोरे घोरे-अपने चतुदिक ससार को सरलतम अनुभू- 
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तियो से प्रारंभ कर दर्शन और धर्म के उच्चतम सिद्धान्तो तक मनुष्य कैसे पहुँचता है । 

“वास्तव में अनन्त की धारणा जो मनुष्य की प्रत्येक भावना मे बहुत पहले से छिपों पड़ी 
थी, वह हजारो रूपो में किस प्रकार प्रकट की गयी और अत मे वह व्यर्थ अश छोड़ 
कर स्वतंत्र, परम स्वतत्र हो गयी, उज्जवल हो गयी, निखर उठी । 


वह पवित्रता के उस चरम बिंदु पर पहुँच गयी जिसे हम मानव विचारों का 
“महान उत्कर्ष कहते है। इस विकास वा इतिहास, धर्म के इतिहास से ने कम हैन 
-अधिक । इस इतिहास का निकट सस्बध दर्शन के इतिहास से रहा है और रहना चाहिये। 
-अब हम इस इतिहास को देखेंगे । इसमे हमे अनत की भावना का विकास कैसे हुआ 
इसके उदाहरण मिलेंगे जो विश्वास के योग्य होंगे । यह भावना निम्नतम प्रारम्भ से 
उच्चतम उत्कर्ष तक कैसे पहुँची इसके प्रमाण मिलेंगे | इप ऊँची स्थिति तक पहुँचना 
-सबका काम नही है, अनत की धारणा का दुर्ग-शिखर, हम केवल उस उच्चता को वीचे 
-से देख सकते है । 


सब धर्मों का प्रारम्भिक रूप, मूर्ति पूजा 


धर्म के इतिहास पर जो पुस्तके गत सौ वर्षों मे लिखी गई है उनसे से किसी 
पुस्तक को देखने पर आपको ज्ञात होगा कि, उनमे अधिकाश में, कम से कम एक बात 
सहमति है अर्थात जिसे धर्म कह सकते हैं उसका निम्ततर रूप मूत्ति पूजा है, इससे कम 
की जिसे उसकी संज्ञा दी जा सके, कल्पना नही की जा सकती है । इसलिये यूत्ति पूजा 
को सब धर्मों का प्रारम्भ मातने मे कोई भी बाधा नहीं है।इस एकमंत का श्रमाण 
इतना स्पष्ट मिलता है कि एक ही विचार लगभग एक ही से शब्दो मे व्यक्त किया गया 
है। तब मुझे सन्देड होता है और मैं पुन प्राथमिक श्रोतों की ओर लौट जाता हूँ । इन 
परिस्थितियो मे और किस विशेश उद्देश्य से एक सिद्धान्त जो सर्वमान्य हुआ है उत्का 
“प्रारम्भ कैसे हुआ । इसकी खोज करनी है। 


मूर्ति पूजा का अन्वेषक, मि० ब्रास 


सन्र्‌ १७६० ई० के पहले मूत्ति पुजा शब्द का प्रयोग नही हुआ था । इसी वर्ष 

-मि० ब्रास की लिखी एक छोटी पुस्तक, गुप्त रूप से प्रकाशित हुई। मि० बरस 
प्रसिद्ध प्रेसीडेन्ट एवं वाल्टेयर के सवाददाता थे । वाल्टेयर काल के प्रसिद्ध व्यक्ति ये | 

उनका जन्म १७०६ ई० में हुआ और सृत्यु सत १७७० ई० में अपने मित्र, महात मिं० 

बफून के कहने पर मि० ब्रास ने आदिम जातियो का अध्ययन किया एवं ऐतिहासिक और 

आग ऐतिहासिक काल के मनुष्य का अध्ययन किया । उन्होंने अच्छे से अच्छे वर्रत 
खकनत्र किये जा उनको नये और पुराने यात्रियों से, नाविकों से, मिश्नरियों से, व्यापा- 
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रियो और दूरदेशो के अस्वेषको के लेखो और पुस्तकों में मिले। सन्र्‌ १७५६ ई० में 
/हस्द्री द नेवीगेशनस अ टेरेस आस्ट्रेले, नामक पुस्तक दो जिल्‍्दों मे श्रकाशित हुई। 
अब यह पुस्तक बहुत पुरानी मानी जाती है । इसमे दो नाम आये हैं जो मेरी राय 
मे प्रथम बार आये हैं, मि० ज्ास ने ही ये नाम दिये हैं ॥ उतको सब उपाधियो और 
मूत्ति पूजा का उनका सिद्धान्त यदि कभी नष्ट हो जायगा तब भी ये दो नाम रहेगे--- 
आस्ट्रोलिया और पालानेशिया । 

उसी लेखक की दूसरी पुस्तक है, जिसे लोगो ने पढा कम है किल्तु उनके उद्धरण 
चहुत दिये गये हैं --ट्रोट्रू द ला फारमेशन मेकनिकः लेंग्वेजेज़” यह सन्त १७६६ में प्रकाशित 
हुई थो । यह ऐसी पुस्तक हैं जिसके सिद्धात बहुत पुराने पड गये हैं किन्तु जिसका अध्य- 
यन आवश्यक है | शब्द-शासत्र और तुलनात्मक साहित्य के आज गरम वातावरण में भी 
उसका पढना जरूरी है । वह पुस्तक अपने युग के बहुत आगे थी, विशेषतः उच्चारण 
और शब्दों की घ्वनि के विश्लेषण मे । 

ईस्टर्न॑ वायजेज़ (पूर्वीय समुद्र यात्रा में) और 'मेकानिकल फारमेशव आफ रिली- 
जन' (धर्म का स्वत. निर्माण) इन दो पुस्तको के बीच भे उनकी एक कृति है 'मृत्तियों की 
पजा--वरशिप आफ फेटिश डेटीज़ !! इसे धर्म के स्वतः निर्माण विषय पर निबन्ध 
कहना ठीक होगा । मि० ब्रासेज़ को पुराने पथ के प्रारम्भ और धर्म को व्युत्पत्ति के 
सस्वन्ध मे प्रचलित मतो से असन्तोष था । उनका विश्वास था कि निम्नतम आदिवासियों 
के रीति रस्मो का उनका अध्ययन, विशेषत. अफ्रीका के पश्चिमी तटवासियों का, पुर्त- 
गाली नाविको द्वारा प्रस्तुत वर्णन, उस प्राचीच और कठिन समस्या के समाधाव मे अधिक 
उपयोगी होगा । 

उनका कहना है कि यह प्राचीन पुराण-शास्त्र इतना प्रम-पर्णा है कि उसमे से 
तथ्यो की खोज बहुत कठिव है। वह एक अजीब पहेली है उसके समाधान के लिये प्लेटो 
काल के दार्शनिकों ने रूपक से काम लिया था । उनका कहना था प्रकृति के गृढ रहस्यों 
का आदिवासी जातियो को ज्ञान था। उनकी अन्धविश्वास पूर्ण धर्म-चर्या मे उनको 
दर्शन शास्त्र के सूक्ष्म चौद्धिक बिचार दिखाई पडते थे । उनको भी अधिक सफलता नही 
मिली है जिन्होंने प्रयत्त किया है कि हीरो जाति का इतिहास उसके पुराण पथी विचारों 
और क्रियायो द्वारा ज्ञात करे! | उनका साधन था निराघार तुलनाएँ । हीत्ो जाति का 
पता दूसरी जातियो को नहीं था और वे अपने सिद्धातो को दूसरो को बताते नही थे । 
अलकार, रूपक और उपमाये कुछ भी कर सकती है । एक बार रूपक की शैली स्वीकार 
कर लेने के बाद मनुष्य को सब कुछ दिखाई देता है जैसे बादलो में । प्रकृति किसी 
को परेशानी मे नही डालती है । केवल कल्पना और भावना की आवश्यकता है । क्षेत्र 
बहुत हो विस्तृत और फनप्रद है | हम इच्छानुसार उपलब्धि कर सकते हैं । 

फा०---४ 
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उनका विचार है कि कुछ विद्वानों ने जो अधिक निष्पक्ष थे और जिवको' 
जातियो का इतिहास भली भाँति ज्ञात था जिनके उपनिवेश्ञों ने पहले पूर्व का ' 
लगाया था, ओर जिनको पूर्वीय भाषाओं का भ्रच्छा ज्ञान था, अन्त में पुराण प 
विचारों का वह कवच हटा दिया है जिसे यूनानियो ने डाल रक्खा था। उनको सः 
कुंजी मिली है पहले की जातियो के वास्तविक इतिहास से, उतकी सम्म्रत्ियों से ४ 
उनके शासको से, सीधे शब्दों के उल्टे टेढे अनुवादों से--जिसका आर्थ उनको भी * 
ज्ञात था जो उसे प्रयोग मे लाते थे । और उन अनेक विशेपणों से जो एक हो पद 
था व्यक्ति को अनेक खझूपो मे व्यक्त करते थे । 


परन्तु इन कुजियों से इतिहास की दन्‍त कथाओ का अर्थ तो समझ मे आज 
है किन्तु इनमे बौद्धिक सिद्धान्त तर्क की कसौदी पर परे नही उतरते हैं और वर 
पता लगता है कि पुरानी जातियो के धर्म सम्बन्धी आचार कैसे थे । भूर्तिपजक ध 
शास्त्र के ये दो अड्भा या तो दैवी विभूतियों की पूजा पर आधारित हैं जिसे सैवी 
कहते हैं या पार्थिव पदार्था की पूजा पर निहित हैं जिसे फेटिश कहते है। अफ्रीका 
हब्शियो के बीच में जो गये थे उन्होने यह नाम दिया था । इसोलिये 'फेटिशिस्म' 8 
का प्रयोग बढ़ा । यद्यपि शुद्ध अर्थ मे इसका प्रसद्ध॒ अफ्रीका के हब्यियों पे है, मैं ' 
व्यापक्र रूप से उन जातियो के लिये प्रयोग करूंगा जो पशुओ की पूजा करती हैं, र६ 
कवच, तलिस्मा, तावीज़ धारण करती हैं और उनमे दैवी शक्ति मानतो है। कमा 
यह निश्चित है क्रि इन सब विचारो के रूपो का प्रारम्भ एक है और एक सा है।' 
धर्म उस समय सारे ससार मे प्रचलित था । इसकी समीक्षा अलग से करी है क्यों 
यह मूर्ति पृजक धर्म अपना ध्सार अलग रखता था। 


मि० ब्रास की पुस्तक तीन भागो मे विभक्त है। प्रथम भाग मे मूर्ति पूजा 
सम्बन्ध में उस समय उपलब्ध सब सामग्री है जिसे अफ्रीका और ससार वी बेर हे 
के लोग व्यवहार मे लाते थे | दूसरे भाग मे बह पुरातन काल की जातियो के ५५ 
आचार विचार से इसकी तुलना करता है। त्तीसरे भाग से बह यह बताने का प्रये 
करता है कि चूकि वाह्य आचरण मे ये क्रियाये एक समान है इसलिये हम इस के 
पर पहुँचते हैं कि उतका मूल मन्तव्य, आज के हृव्शियों मे और यूनानी, मिश्री नी 
रोमन लोगो में एक ही था । 


उनका विचार है कि सब जातियों ने धर्म का प्रारम्भ मृति पूजा से किया 
जिसका रूप बाद को अनेक देवबाद और एक देवबाद में परिवर्तित हुआ । 


केवल एक ही जाति उनके विचार से इसका अपवाद है---यहुदी का 
चुने हुए लोग । मि० ब्रास के अनुसार वे कभी सुरति पृजक नही थे | दूसरी सब जा 
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को पहले तो देवी सन्देश, इलहास मिला फिर वे उसे भूल गयी और फिर प्रारम्भ 
किया मूर्ति पूजा से । । 

यह देखकर आइचर्य होता है कि मि० ब्रास के ऊपर अपनी उस समय प्रचलित 
घार्मिक विचारों ने प्रभाव डाला । 

यदि उन्होंने साहस के साथ मूर्ति पृजा के चिह्त, ओल्ड टेस्टामेट में खोजे होते, 
उसी तत्परता के साथ जिससे उन्होंने मिश्र, थयूनाव आर सब देशो मे खोजे थे, तो 
निश्चय ही, टेराफिम, यूरिम और थम्मिम या इफोड मे--स्वर्णा गुफाओ और कास्य 
सर्पों की तो बात ही अलग है--उनको पर्याप्त सामग्री मिलती । (जेव-२८-१८-जरेम 
२-२७७) 

किस्तु गत सौ वर्षो' मे उनको मूर्ति पृजा सम्बधी मान्यता सर्व मान्य हुई है यद्यपि 
अमेक बातों मे मि० ज्रास से मतभेद हुए है । वह मान्यता इतनी सरल थीं और इतनीः 
स्वाभाविक थी कि पाठ्यक्रम की पुस्तकों मे और घामिक सदर्भ पजिकाओ मे उसे शीक्र 
ही स्थान मिल गया और मेरा विश्वास है कि हम सब का वोद्धिक आधार वही हो गया 
है। (१) बहुत दिनो तक मेरा स्व्रय इस पर विश्वाश्न था और कभी सदेह नही होता 
था । मुझे इस वास्तविकता को प्राप्त कर आश्चर्य हुआ कि हम व्यर्थ ही प्राचीच धार्मिक 
विचारों के उपलब्ध साहिंत्य में मूर्ति पृजा के स्पष्ट चिह्नो की खोज करते हैं, वे चिह्नू 
तो घामिक विकास के वाद के युग मे बहुव अधिक मिलतरे हैं और भारतीय धर्म मे तो 


मूर्ति पूजा के चिह्न बहुत स्पष्ट मिलते हैं जिनका प्रारम्भ अथर्वण मे अधिक है----ऋग्वेद 
की प्राचीनतम ऋचाओ से भी अधिक । 


मूर्ति पूजा (फेटिश) के नाम की उत्पत्ति 


पुर्तगाल के नाविकों ने, जो ईसाई थे और रोमन कैथलिक थे,---अन्तिम शताब्दी 

मे जब रोमन कैथलिक धर्म परिवर्तत की दिशा मे था-- गोल्डकोस्ट के हब्शियो मे 
प्रचलित धर्म को फेटिकोज़ क्यो स्वीकार क्या ? उत्तर बिल्कुल स्पष्ट है । वे स्वय एक 
'फेटिको' से परिचित थे । ताबीज या तलिस्माँ, या माला, क्रास या मृतिया जिनको 
पुरोहितो ने पवित्र किया था अपने साथ ले गये थे। एक अर्थ मे वे स्वय मूत्तिपुजक ये + 
तब उनके लिये यह स्वाभाविक था कि जब वे किसी आदिवासी को एक आशूपण पहने 
देखते, या किसी बहुमुल्य चमकीले पत्थर को छोडने के लिए वैयार न पाते, या पवित्र 
अस्थियो के सम्मुख नतमस्तक देखते, पजा करते देखते तब यह मान लेते क्रि ये मूर्ति- 
ााााजजज-ू:पूा7-+777्म+++-_र.व 


(१) मेन की पुस्तक “अलगेमिव क्रिटिक जेस्टीट ड रिलीजन' १८ /१६ धर्म के 


इतिहास पर प्रसिद्ध है उसमे लिखा है । “इस बात से इन्कार नहीं किया जा सकता कि 
मूतिपूजा बहुत पहले से की जाती है । यह प्राचीनतम तो है ही, देवताओ की पूजा का 
सर्वव्यापी स्वरूप भी है ।” 


४४ धर्म की उत्पत्ति और विकास 


पूजक हैं। इनकी पूजा करते हैं । यह नही सोचते कि ये इन वस्तुओं का केवल सग्रह भी 
कर सकते हैं । इसी प्रकार को उपासना को वे 'फेटिश' कहते थे । धामिक-पजा का 
और दूसरा स्वरूप उनको दिख,ई नही पडा इसलिये उन्होंने यह निष्कर्ष निकाला कि इन 
चाह्य पदार्थों की पूजा, मूर्ति पृजा ही हब्शियों का पूर्ण धर्म है। 

मान लीजिये कि हब्शियों ने, अपने गोरे आगन्तुको का क्रिया-कलाप देखने के 
वाद, यह पू छा होता कि उनका धर्म क्या है, तब उसका क्या उत्तर होता । उन्होंने 
पुर्तगाली नाविक़ों को माला फेरते देखा था, मूर्तियों के सम्मुख धुप जलाते देखा था, 
चेदियो के सामने नतमस्तक होते देखा था और रज्ड बिरंगे पताका लिये हुए एक लकडी 
के क्रास के सामने शीश भुकाते देखा था। उन्होंते उतको अपनी प्रार्थनाएँ करते हुए 
नही देखा था। उन्होंने उनको देवताओं को बलिदान देते हुए भी नही देखा था। उनका 
आच रण भी' ऐसा नही था जिससे यह जान पड़े कि देवताओ के भय से वे अपराध वही 
करते है। इसलिये उनका यह कहना विल्कुल स्वाभाविक होता कि उनका धर्म, परगना 
को पूजा मात्र है--जिसको पुरतंगाली फेटिको कहते थे उसी के 'लिये उनका दिया हुआ 
नाम । उनको एक विराट आत्मा की या कासमान के बादशाह की खबर नही थी और 
न वे उसकी उपासना करते थे । 

जहाँ तक शब्द का सम्बन्ध है यह सव जानते है कि पुतंगालो भाषा मे फेटिकी 
लेटिन के फैकीशस के समान है| जिसका अर्थ है--हाथ से बना हुआ । फिर इसका अप 
हुआ कृत्रिम और बाद मे अप्राकृतिक, जादू पूरा और सद्भीतमय और मोहक । पुर्तगाली 
भाषा में भूठी कु जी को चाव फेटिका' कहते हैं और 'फफेटिकी' ताबीज और पवित्र 
घाटियो के अर्थ में मान्य है | मध्य युग मे यूरोप मे इन वह्तुओ का व्यापार वैध था, 
अफ्रीका के हृव्शियो मे वह आज भी जायज़ है । इनके निर्माता और विक्रेता को फेटि 
शरो' कहा जाता था और इस शब्द का अर्थ होता था जादूगर, बाजीगर । पुर्तगाली 
भाषा मे यह शब्द कितना व्यवहृत था यह हम इससे जान सकते हैं कि रूप बदलते-बद- 
लते इसको “छोटे प्यारे या लघु फेटिश के अर्थ मे प्रयोग होने लगा। 

इस प्रकार का अर्थ परिवर्तन हम सस्क्ृत के छृत्य मे पाते हैं, इटैलियन पु 
मे देखते है जो १३११ में मध्यकालीन लेटिन मे पाया जाता है। इसी प्रकार चार्म मे 
जो प्रारम्भ मे कारमेन था, भ्रीक से कारमेन । 

'फेरिश” नाम का गलत विस्तार 
- इस समीक्षा से यह स्पष्ट हो गया होगा कि पुर्तगाली नाविकों ने, जिन्होंने 

बफेटिश” शब्द का प्रचलन किया, उप्ते जड़ और प्रत्यक्ष वस्तुओ के लिये प्रुक्त क््य 
था, मि० ब्रासेज ने अनधिकार चेष्टा की, इसका बर्थ पशु, पर्वत, दृक्ष ओर सर्सिता 
करने को स्वतन्त्रता बरती । उन्होंने यह कल्पना कर ली कि "फेटिकी/” शब्द कदम 
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से सम्बन्धित था, इसका आधुनिक शब्द 'फेद' स्त्री लिजू मे प्रयुक्त फीस' और फिटी! 
[सुन्दर) हुआ । इसलिये उनको यह कम अनुपयुक्त लगा कि 'फेटिश' शब्द को न केवल 
कृत्रिम और जड़ पदार्थों के अर्थ मे ले बल्कि वृक्ष, पर्वत, सरिता और पशुओं के अर्थ मे 
भी प्रयोग करे । मि० ब्रासेज ते यह पहला दुर्भाग्यपूर्ण कदम बढाया । इससे उन्होंने 
धर्म के तीन विलकुल स्पष्ट रूपो का मिश्रण कर दिया। प्रकृति के पदार्थों की पूजा जैसे 
सरिता, वृक्ष, पर्वत जो मनुष्य के मस्तिष्क को भय और इतज्ञता की भावना से प्रभावित 
करते है, दूसरो--पशुओ की पूजा, उदाहरण के लिये प्राचौन मिश्रवासियों द्वारा जो 
परम सस्कृत थे, ओर अंत मे 'फेटिशिस्म' मूर्ति पूजा अध श्रद्धा जो नगश्य और व्यर्थ 
की बातो में थी । 

वात इतनी ही नही थी । मि० ब्रास्तेज ने मूरति पूजा को प्रतीक-पृजा से अलग 
नहो रक्‍्खा। यद्यपि दोनो मे महान अतर है। मूर्ति को प्राय अलौकिक माना जाता है, 
प्रतोक इसके त्रिपरोत प्रारम्भ में छाया मात्र माना जाता था। किसी का प्रतीक या 
उसके तुल्य । इसमे सदेह नही है कि प्रतीक मृति वन गया किन्तु प्रारम्भ में मूर्ति पूजा, 
वास्तव मे प्रतोक-पूजा से भिन्न श्रोत से निकलो है । 


अब मि० ब्वासेज के ही शब्दों में मूति की परिभाषा सुनिये । उनका कहना है 
कि मूर्तियों मे वे सब चस्नुये आ जाती हैं जिनको लोग श्रद्धा के लिये पसन्द करते हैं, 
एक वृक्ष, एक पर्वत, समुद्र, काष्ठ खड, शेर की पूछ, पत्थर, घोधा; नमक, मछली, पौधा, 
फून, कुछ पशु जैसे गाय बकरी, हाथी, भेड या इन्ही के समान कुछ भी । ये हब्शियो 
के भगवान हैं, उनके पवित्र पदार्थ हैं, तलिस्मा हैं। हृब्शी उनकी यजा करते हैं, अपनी 
प्रार्थना उनके सम्मुख करते हैं, उनके लिये वलि देते हैं, उनको जलूस में निकालते हैं 


और महान अवसरो पर उनसे परामर्श लेते हैं। वे उनकी शपथ लेते हैं और शपथ को 
कभी भग नही करते । 


ऐसी भू्तिया है जो एक जाति की हैं और ऐसी भी है जो व्यक्तिगत हैं । जातीय 


मूतियों का सार्वजनिक सम्मान है। निजो मृर्तियाँ व्यक्तिगत घरो में स्थापित की 
जाती हैं। 


यदि हब्शी वर्षा चाहते हैं तो मूर्ति के सामने एक खुला पात्र रख देते हैं । जब 
वे लडने जाते हैं जब अपने अद्धभ-शस््र उसके पास रख देते हैं। यदि उनको माँस या 
सछली की आवश्यकता होती है तो शुष्क हृड्डियाँ मूत्रि के सामने रख दी जातो है । जब 
उनको खजूर की मदिरा को आवश्यकता होती है तब वे मूर्तियों के सम्मुख कैची रख 
देते हैं जिनसे खजूर के वृक्ष भे छेद किये जाते हैं । यदि उनकी प्रार्थवाये सुन ली जाती 


हैं तो सब ठीक होता है। यदि वे नही सुनी जाती तो वे समभत्ते हैं कि मृतियाँ अप्रसन्न 
हैं और वे उनको प्रसन्न करने का प्रयत्न करते हे 


झर्‌ धर्म की उत्पत्ति और विकास 


मि० ब्रासेज की मूर्ति पूजा की परिभापा का यह सारांश है जिसे उनकी राय 
में उनका धर्म कहा जा सकता है । उतकी राय में समस्त प्राचीन महान जातियों का 
प्रारम्भ में यही धर्म था जिम्तका विकास होने पर अनेक देववाद और एक देववाद प्रच- 
लित हुआ । 


आदिम जातियों के अध्ययन की उपयोगिता 


यह विचार विलकुल ठीक है कि सभ्य जातियाँ उच्चतम ज्ञान की उपलब्धि के 

पहले क्या थी इसे समभने के लिये आदिम जातियों का अध्ययन आवश्यक है, उनकी 
आज की स्थिति समभना भी जरूरी है। भूगर्म शास्त्र ने हमे यह सिखाया है-मनृष्य 
जाति के विकास का स्तर और चिह्न क्या रहा है। जीव-शास्त्र की अपेक्षा भूगर्म शास्त्र 
में परिवर्ततशील शिलाओ को आदिम कालीन शिलाये समभने का भ्रम कम है। हरवर्ट 
स्पेसर की टिप्पणी इस सम्बन्ध में बहुत उपयुक्त है “यह निर्णय करना तब बहुत ही 
सरल होगा कि कोन सी धारणाएँ वास्तव मे आदिम कालीन हैं जब हमें वास्तव मे 
आदिम कालीन मनुष्यो का विवरण प्राप्त होगा। कितु इस स देह के कारण हैंकि 
वर्तमाव समय के निम्नतर मनुष्य जिनके सामाजिक दल बहुत ही सीधे हैं वे भी आज 
चैसे ही हैं जैसे प्रारम्भ मे थे । सम्भवत:ः उनमे से कुछ के, सबके न सही, पुर्वज उच्च 
स्तर के थे ओर उनके विश्वासों मे कुछ ऐसे है जो उस उच्च अवस्था मे विकसित हुये 
थे | आज पतन का जो पिद्धात प्रायः माना जाता है वह सम्रुचित नही है, किन्तु विकातत 
का सिद्धात भी जो शुद्ध रूप मे प्रस्तुत किया जाता है उचित नही जान पडता । यदि 
एक ओर यह विचार प्रमाणो के आधार पर नही हैं कि सभ्यता का अभाव ही जगली- 
बन पैदा करता है तो दूसरी ओर इसका भो प्रमाण नही है कि आज का जगलीपन 
पहले भी इप्ती निम्न कोटि का था | यह बहुत सभव है कि पतन और उत्पान प्राय: 


होते रहे हैं । 


वश-प रम्परा श्ास्त्रज्ञो के लिये यह आवस्यक्र चेतावनी है जो यह समभते हैं 
कि उनको पपुआ, फ्यूजियन या अदमान द्वीप वासियों के बीच कुछ वर्ष रहने से हो यह 
ज्ञात हो जायगा कि रोमन और ग्रीक लोगो के पूर्वज आदि मे कैसे रहे होंगे। वे आज 
के जगली मनष्य के सम्बध में ऐसी वाते करते है मानो उसे आज हो स सार मे भेजा 
गया है । वे भूल जाते हैं कि एक जीवित प्राणी के रूप मे वह हम सब से एक दिन भी 
छोटा नही है । (१) आज वह हमे अधिक स्थिर दिखायो पड सकता है कितु वह भी 

(१) जयली लोग उतने ही पुरातव काल के हैं जितने सम्य लोग । उनको 
आदिवासी या जगली कहना ठोक वही है । ए० एम० फेमर ब्रेन एकाडेमी २० जुलाई 
2८७८! 
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पतन और अस्युदय के चक्र मे होकर गुजरा है और आज इस स्तर पर पहुँचा है । फिर 
भी यदि यह सिद्ध भी कर दिया जाय कि प्रत्येक वस्तु में निरतर विकास हुआ है तब- 
भी कोई यह नही कह सकता कि धर्म के सम्ब घ में भी यही बात है। 


धर्म में प्रायः पतन के चुण 


ससार का इतिहास बतलाता है कि घ॒र्म का पतन प्राय: वारम्बार हुआ है। 
एक अर्थ में अनेक घर्मों का इतिहास उनकी आदिम शुद्धता से पतन का इतिहास कहा 
जा सकता है। प्रत्येक स्थल पर, कोई यह नही कहेगा कि घ॒र्म सभ्यता के साथ कदम 
मिला कर चला है। 


इसलिये यह स्वीकार करने पर भी कि ग्रीक, रोमन, केल्ट, और जरमन लोग, 
इतिहास के प्रथम प्रभात काल मे वैसे ही रहे होंगे जैसे आज के अफ्रीका की कुछ 
हव्शी जातियाँ हैं, उनके आमुध, वस्त्र रीति, रिवाजो, को देखते हुये---इस निष्कर्ष पर 
पहुँचना ठोक नही है कि उनका धर्म भी वैसा ही रहा होगा। उन्होंने भी मूर्ति पूजा 
की होगी, पत्थर और अनेक प्रतीक पूजे होगे । इसके अतिरिक्त और कुछ नही । 

हम देखते हैं कि अक्नाहम, का भी जो घुमक्कड मात्र थे, ईश्वर के सम्बन्ध में 
एकता की आवश्यकता जान पडी थी । सालोमन ने जो पृथ्वी के प्रसिद्ध राजाओं में 
गिने जाते है, चेमोश और मोलोश के लिये ऊंचे स्थान बनवाये थे । ईसा के पूर्व छठी 
शताब्दी मे यूफ़ सस, हेराक्वेतोंज की वाणी सुन रहा था जिसे यूनान का परम बुद्धिमान 
व्यक्ति माना जाता है । इसके एक हजार वर्ष बाद उसी नगर में सैरिलस और यूफेसस 
की कौमिल के झगडे और व्यर्थ का वितडाबाद सुनाई पडा । 

हिन्दुओं ने हजारो वर्ष पहले उपनिषदो में दर्शन के उच्चतम विचार प्राप्त कर 
लिये थे, वही अब अनेक स्थानों में गाय और बन्दरो की उपहासास्पद पूजा मे लगे हैं । 


जद्गली जातियों के धर्म के अध्ययन में कठिनाई 


किन्तु एक दूसरी और वडी वाधा और है । यदि हम यह मात लेते हैँ कि आज 
के हवशी और जगली लोगो का धर्म यूनान और रोमन के पूर्वजो से निकला है तो क्या 
हमने कभो यह प्रश्व अपने से पूछा है कि हम इन जगली कही जाने वाली जातियो की 
घामिक सम्मतियों के बारे मे कितना जानते है। 

सो वर्ष के पहले जगली जातियो के धर्म सम्बन्ध में लोगो का कुछ भी कहना 
क्षम्य था | हम उन सब को हेय माव रूकते थे । उस समय आदिम जाति वाले जिन्हें 
जंयली समभा गया था, घृणा से देखे जाते थे उनको विचित्र जन्तु माना जाता था। 
उनके सम्बन्ध मे जो सी कर दिया जाय उस पर सब का सहज ही विश्वास हो जाता 
था। उनको ख़िल्त मिल्‍्त कर दिया गया था। उनके सस्वन्ध की सब बाते अत्यन्त 


डप धर्म की उत्पत्ति और विकास 


मिश्रित थी जिस प्रकार हमने सुना है चर्च के उच्च आसन से नियाडर और स्कास का 
उदाहरण दिया गया है । उनको जर्मनी की नियोलोजी--का प्रतिनिधि माना जाता 
था। एक हब्शी का दूसरे से कोई भी भेद नहीं माना जाना था । आदिम जाति वाले 
सब, इधी प्रकार एक समान माने गये । 


वैज्ञानिक वश्य परंपरा-शास्त्री अब ऐसी सार्वजनिक अ्रास्तियो मे नही पढ़ते हैं । 
साधा रण भाषा में हम हब्शी छाब्द का प्रयोग काले पुरुषों के लिये कर सकते हैं किल्तु 
जब हम वैज्ञानिक भाषा बोलते हैं तो हृब्शो का बर्थ सीमित होता है, सेनेगाल और 
भाइयर के बीच से अफ्रीका के पस्चिमी तट पर बसने वालो जातियाँ जो शाद भोल तक 
विस्तृत हैं और उसके आगे कहाँ तक है यह ज्ञात नही । जब निम्नतम जाति के बर्थ मे 
हन्शी शब्द का प्रयोग होता है तब इसी पश्चिमी तट वासी जाति का अभिप्राय होता है, 
घही जिससे युरुप के लोगो ने यह पहले मूर्ति पुजा की भावना प्राप्त को । 

अफ्रीका के वश-परम्परा-आस्त्र पर यहाँ समीक्षा नही करनी है जिसे आधुनि- 
कृतम यात्रियों ने स्थापित किया है । वेटज्ञ का वर्भीकरर पर्याप्त होगा । इससे हम सेने- 
गाल और नाइगर के हव्शियों मे और उनके निकटम पडोसियों मे भेद जान सकेंगे । 

सबसे पहले, अफ्रीका के उत्तर मे बसने वालो वर्बर और काप्ट जातियाँ। 
ऐतिहासिक उद्देश्य से उनको अफ्रीका की अपेक्षा यूरुप का कहना अधिक उचित होगा। 
इन जातियो पर मुसलमानी फौजो ने विजय पायी थी और बहुत शीक्र ये अपने विजे- 
ताओ में घुल मिल गयी । उनको प्राय सुर कहा जाता है। हब्शी कभी नहीं। दूसरो, 
वे जातियाँ जो पूर्वी अफ़ीका मे बसतोी हैं। नील का देश, भृूमध्य रेखा तक । ये अबी- 
सीनियानुवियन हैं और भाषा की दृष्टि से सेमिटिक परिवार से कुछ अच्तर से सम्ब- 
न्धित हैं । 
तीसरे, फुलाज जो सेन्ट्रल अफ्रीका के अधिकाँश भागों में फैले है । वे अपने को 
प्रत्येक स्थान पर हब्शियो से अलग अनुभव करते हैं । 

चौथे, भूमध्य रेखा से नीचे हाटेन टाट तक बसने वाली काफर और काँगो 
जातियाँ जो अपनी परिष्कृत भाषा बोलती हैं, जितके घामिक विचार बहुत उच्च होते 
हैं और शारीरिक गठन से भी हव्शो कही जाने वाली जाति से बहुत भिन्न होती हैं । 
और अत में हाठेन टाट वासी जो दूसरी सब जातियो से भिन्न होते हैं उनकी भाषा 
और शारीरिक गठन भिन्‍न होता है । 

अफ्रीका मे बसने वाली जातियो के ये साधारण भेद है । यदि हम सबको हंव्शी 
कहेंगे तो वैसा ही होगा जैसे यूनान वाले सीथिया वालो के लिये और रोम वाले, सीजर 
के पहले केल्ट लोगो के बारे मे ढोली भाषा का असतुलित शब्दों मे अयोग कट अ 
वैज्ञानिक चर्चा मे या तो हव्शी शब्द का प्रयोग ही नही करना चाहिये या सेनेगालः से 


क्या मूर्ति पृजा धर्म का आदिम रूप है ? ४६ _ 


नाइगर तक बारह मक्षाँश और भीतर प्रदेश मे अब भी अज्ञात देश तक बसने वाली: 
जातियो को ही हब्शी कहना चाहिये । उनके पडोसी हैं वर्वर, न्यूबियन और काफर: 
जातियाँ । 

किन्तु अब वश्-परम्परा-शासत्रो अफ्रीका वासियों को तीग्रो या मिगर नही कहते, . 
फिर भी इतिहास के विद्याथियो को यह विश्वास दिलाना कठिन है कि सब ज़ातियो को: 
एक ही प्रकार की जगली जातियाँ नही कह सकते और हमको तुलना करने के पहलेः 
इनमे भेद कर लेना चाहिये । अफ्रीका, अमेरिका या आस्ट्रेलिया में जहाँ मी लोग जंगली 
जातियों की चर्चा करते हैं वहाँ उनको इस शब्द की परिभाषा बताने मे बहुत कठिनाई 
होती है । वे केवल इतना ही कहते हैं कि जगली जातियाँ हम से भिन्‍न हैं। इन जगली 
जातियो को हम उसी तरह मानते है जेसे यूनान वाले बारवेरियन लोगो को मानते 
थे। किन्तु जिस प्रकार यूनान वालो ने देखा कि वारवेरियन लोगो की कुछ जातियो: 
मे ऐसे गुण होते थे जिन पर उनको स्वय ईर्ष्या होती, उसी प्रकार हमे स्वीकार करना 
पडेगा कि इन जगली जातियो में कुछ का धर्म और जीवन-दर्शन ऐसा है जिसकी तुलना: 
प्राचीन काल की सभ्य कही जाने वाली और समय बनाने वाली जातियो के धर्म और 
जीवन-दर्शत से अच्छी तरह की जा सकती है ॥ 

कुछ भी हो जगली लोगो के सम्बन्ध से प्रचलित धारणा भे पर्याप्त सशोधन 
और भेद की आवश्यकता है। पुरातन-शास्त्र की कोई भी झाखा इतनी कठिनाइयों से 
पूर्ण नही है जितनी कि जगली कही जाने वाली जातियों की समीक्षा । 


जड़ली जातियों की भाषा 


इन जगलो कही जाने वाली जातियो के सम्बन्ध मे कुछ प्रचलित श्रान्तियों का 
अध्ययत्ष आवश्यक है । कहा जाता है क्रि उनकी भापा हमारी से निम्मस्तर की है । 
इक्ष क्षेत्र मे भाषा-शास्त्र ने बहुत अच्छा काम क्या है । उससे यह स्पष्ट हो गया है 
कि कोई भी जीवित मनुष्य विना भाषा के नही है और हम जानते हैं कि इसका अभि- 
प्राय व्या है । वे सब कहानियो कि बिना भाषा वाली जातियाँ भी होती थी या जिनकी 
भाषा पक्षियों की बोली ऐसी होतो थी न कि भनुष्यो की छाभिप्राय भापा, अब वश- 
शास्त्र की दन्‍त कथाओ मे शुमार को जाती हैं । 

अधिक आश्वयक यह है कि जगली कही जाने वाली जातियो की भाषा पूर्ण 
और कही कही अधिक पूर्सा है, उनका व्याकरण बना है, उनके शब्द कोप भे इतने - 
अधिक और सुन्दर नाम हैं जिन पर किसी भी कवि को ईर्ष्या हो सकती है । 

यह ठीक है कि व्याकरण के रूपो की बहुलता और नामो की अधिकता, विशेष - 
पदार्थों के लिये, ताकिक दुर्बलता और सशक्त सिद्धान्तीकरण के अभाव के चिह्न हैं । 


रा 
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; मै ० । धर्म की उत्पत्ति ओर विकास 


फिटफ 


जे भाषाये जिनके कारक किसी पदार्थ की निकटता व्यक्त करते हैं एक पदार्थ के चतुदिक 
क्रिया, का वर्शत करते हैं, किसी पदार्थ तक पहुँचते हैं या उसकी ओर बढ़ते हैं किलु 
जिनमे कर्म कारक नहीं होता, उनके समृद्ध होने पर भी उनको दरिद्र ही कहा जायगा। 
उनके शब्द कोष के लिये भी यही बात है । उसमे सव प्रकार के पशुओं के नाम हो 
सकते हैं और यदि पशु तर या मादा है, बुडढा या जवान है तो मनुष्य, घोडा, शेर, 
-खरगोश के पैरो के लिये विभिन्‍न नाम हो सकते हैं किन्तु उसमे पशुमात्र के लिये कोई 
नाम नही है या समाज या समूह के लिये वाम नहीं है। यहाँ पर भी दोनो ओर लाभ 
ओर हानि है। किन्तु कोई भी भाषा, किसी दृष्टि से कितनी ही अपूर्या क्यों व हो 
सूक्ष्म विचारो की द्योतक है, पपुआ और बेद्दास की भाषा भी और उसके समातर भाषा 
उत्पन्न करने में बडे वडे दार्शनिको की कुशलता काम न देगी । अनेक स्थलों पर जगली 
कही जाने वाली भाषा का व्याकरण इस बात का प्रमाण हैं कि पहले समय मे इन 
“लोगो की मानसिक सस्कृृति उच्च स्तर को थी । 
और यह बात भी नही भूलना चाहिये कि प्रत्येक भाषा की अपनी क्षमता होती 
है यदि उसका उपयोग किया जाय और अब तक ऐसी कोई भी भाषा नहीं मिली हैं 
गजसमे (प्रभु की प्रार्थना! का अनुवाद न हो सके । 
जड़ली लोगों के अल 
बहुत दिनो तक जज्भुली कही जाने वाली जातियो के निम्नलिखित स्तर के 
-प्रमाण मे यह कहा जाता था कि उवको तीन, चार या पाँच के आगे गणना नही आती 
-थी । अब हमे उन विद्वानों (१) की ओर देखना हैं जो इसका प्रमाण दे | यदि यह तथ्य 
है, तो यदि इसका अस्तित्व सिद्ध हो जाय वो हमे भेद करना होगा । सम्भव है ऐसी 
जातियाँ हो जिनको हाथ की पाँच उँगलियो के आगे गणना न आती हो और वे सब को 
अनेक कह देते हो । यद्यपि मुझे बहुत सदेह है कि ऐसी जातियाँ हैं जब तक कि वे 
'नितांत मूर्ख न हो जो पाँच, छै या सात गायो का भेद न कर सके | 
आइये जरा इस वर्सान पर ठीक से विचार करे कि दो या तीन के आगे उनको 
“गिनती नहीं आती थी । उदाहरण के लिये अलीपोन्स के बारे मे कहा जाता था कि तीन 
के आगे उनके यहाँ अद्धू नही है । हमे अब क्या पता लगा है ? वे चार को प्रकट करते 
-हैं तीन में एक जोडकर। इससे तो उनकी मानसिक दुर्बलता नही प्रकट होती है वरव्‌ विश्ले- 
“बण की क्षमता जान पडती है । चार को वें दो हाथो और दो पैरो से या दो आँखो 
भौर दो कानो से व्यक्त करते हैं। जी बोन चार एम | दो कानो से व्यक्त करते हैं । जज्भली लोग चार को दो और दो कहते थे । उपर 
(१) “दहोमस के सम्बन्ध में श्री बर्टन ने 'झन्‍्व सो पोलाजिकल' सोसायटी हैं 
मायर्स मे लिखा है--कोडियो के द्वारा लोग शीक्ष गणना कर लेते है । जा लोगो 
की कहावत है तुम नौ से नौ का गुणा करना नहीं जानते! यानी तुम मूर्ख हो । 


क्या मूर्ति पजा धर्म का आदिम रूप है ? 


यह आरोप नहीं लग सकता था कि वे पहले से निर्धारित बात को, मत, लेते हैँ |,न 
जानते थे कि चार को दो और दो कहना विश्लेषणात्मक निर्णाय है। ” ४ ,५५ «?* 
हमे इस बात का आग्रह नहीं करना चाहिये कि हमारी जाति मानसिक क्षमता 
में श्रेष्ठ है। कुछ बहुत बडे विद्वानों ने, मैं नही कह सकता कि यह ठीक है या गलत 
आर्य लोगो के चार के लिये शब्द को सस्कृत के कातुर (?) से निकला माना है । लेटिन 
का काहूर, तीन से । ठार के पहले का”, लेटिन का क्यू । इसी तरह 'कातुर' सस्केत 
मे भो प्रारम्भ मे एक और तीन माना गया होगा । 
यदि कुछ अफ्रीका की जातियाँ सात को, पाँच ओर दो से या छै और एक से 
प्रकट करती हैं तो हम उनको नीचे से नीचे स्तर की क्यों मान ले । जब कि फ्रासवासी 
जो यूरुप की सम्यता के प्रमुख हैं नव्बे को चार बीसी और दस कहते हैं। रोमवासी 
उन्नीस मो 'अनडेवी गिठ, कहते हैं । (१) 
यह ठीक नही है । हमे दूसरों की माप उसी प्रकार करनी चाहिये जिस प्रकार 
हम अपनी करते हैं । फैसला देने के पहले हमे समझ लेना चाहिये । 
जड़ली जातियों में इतिहास नहीं 
जड़ली कही जाने वाली जातियो के सम्बध भे दूसरा आरोप यह है कि उनका 
कीई इतिहास नहीं है। उनको साल के दिन गिनना आता ही नही, जीवन के वर्ष गिनना 
तो और भी कठिन है । कुछ हब्शी जातियाँ ऐसा करना पाप समभती हैं, इसे ईश्वर में 
विश्वास भी कमी मानती है । (२) 
उनको लिखने का ज्ञान नही-है इसलिये जिसे इतिहास कहते हैं वह नही है । मैं 
इसे मानता हूँ कि भूत और भविष्य के सम्बंध मे यह घोर असावधानी सभ्यता की निम्र 
कोटि का चिह्न है किन्तु यह आरोप जज्भली कही जाने वाली सव जातियो पर नही 
लगता है ! उनमे से बहुत से लोग अपने पिता, प्रपिता और पूर्वजों के नाम और काम 
स्मरण रखते हैं । आश्चर्य तो यह है कि लिखना न जानने पर भी उन्होने अपनी पर- 
पराये , प्राय. अनेक पीढियो तक सुरक्षित रक्खो हैं । 





(१) तूरानियन भाषाओ के लेख में, अद्भो के तुलनात्मक विवरण मे, ऐसे बहुत 
उदाहरण मिलेगे कि दस से एक कम को नौ और दो कम को आठ माना गया है। 
श्री मास्ले की पुस्तक 'एडमिरैल्टी आईलेंड के निव्रासियों पर पृष्ठ १३ और श्री मैथ्यूज 
को 'हिदान्सा ग्रामर' पृष्ठ ११८ भी देखिये । 

(२) उस देश मे वस्तुएं ज्ञीघ्र नष्ट हो जाती हैं जिसमे भवन श्रोप्र गिर जाते 
हैं जहाँ जीवन थोडा है, जहाँ ऋतु परिवर्तन उल्लेखनीय नही है जिससे वे महोनो के आगे 


गिनने की सामग्रो नही रखते । श्री आर० एच० कार्डारंगटन, नारफाऊ आईलेंड जुलाई 
3,१८७७ । 


भर धर्म की उत्पत्ति और विक्रास 


रेवरेड एस० जे० हिटमे की यह टिप्पणी एक पत्र से दी जाती है--इन जातीय 
परम्पराओ के सरक्षक भूरे पोलोनेशियन लोगो मे प्राय. कुछ परिवारों के होते थे, 
उनका यह ककत्तेव्य था कि पुराण-कथाओ को और ग़ानो की जो उनके सरक्षण मे दिये 
गये थे पीढियो तक वैसे हो रवखे और उनको वितरित करे । इसमे परिवारों की प्रतिष्ठा 
निहित होतो थी | इन परिवारो के अग्रज पुन्रों का यह पुश्तैनी कर्त्तव्य था कि इनको 
प्राप्त करे, सुरक्षित रक्ले और दूसरों मे ठीक-ठीक मुखाग्न ही वितरित करे । यह केवल 
पवित्र कत्तंव्य ही चहो था ऐसी पुराण कथाओ और गानो को सरक्षित रखने का अधि- 
कार सावधानों से सम्मानपूर्णा सुविधा के रूप मे बचाया जाता था। इनको लिखित 
प्राप्त करने मे यही बाधा थी । इसका ख्याल रक्‍्खा जाता था कि उनको मुक्त रूप से या 
बहत ज्यादा एक समय में न कहा जाय । 


कभी-कभी इनको जानबूक कर बदल दिया गया है जिससे सुनने वालो को प्रम 
हो जाग्र । मिशनरी और दूसरे विदेश निधासिग्रों को जिन्होंने इन पुराण-क्थाओ मे 
रुचि दिखाई थी प्राय इसी प्रकार धोखा हुआ है। उसो व्यक्ति को विश्वस्त विवरण 
मिल सकता था जो भाषा का सम्यक ज्ञान रखता था, जो लोगों के स्वभाव से पूर्ण 
परिचित था और जिसे लोगो का विश्वास प्राप्त था। इन भडारो के सरक्षको से वह 
प्रतिज्ञा करता था कि द्वीपो मे इनको सार्वजनिक रूप से नही प्रचारित किया जायगा। 
तभी इनकी प्राप्ति सम्भव थी । 


इन कठिनाइयो के होते हुए भी कुछ मिशनरी और दूसरे लोगो को सफक्‍ता 
मिली है । उन्होने छुने हुए गीतो और पुराण कथाओ का बडा सग्रह प्राप्त किया है 
और मुझे आज्ञा है कि शीघ्र हम उनको एक सूत्र मे बाँध कर पोलीनेशिया की तुलना- 
त्मक पुराण कथाओं का एक बडा सग्रह निर्माण कर सकेंगे । 


इनमे से अधिकाँश पुराण कथाएँ और गीत प्राचोन रूप रखते हैं जिनमे ऐसी 
क्हाबते और शब्द है जो वर्तमान पीढी को ज्ञात नही है । उनको जिस श्रकार कठला 
करके और ठोक वैसा हो वितरित किया गया है उसका व न आवश्यक है | $ुछ ढ्वीपो 
मे, सब सुख्य कथाएँ, वास्तव मे जिनका कुछ भी मूल्य है दो रूपों मे है-ग्य और 
पद्म । गद्य मे कथा सरल ढड्भु के कही गयी है । पद्य मे गति और ताल भी है। पद्या- 
त्मक रूप गद्य के सरल ओर आसानी से &दल जाने वाले रूप पर अकुश रखता है गंध 
का रूप बदल देना या उसमे कुछ घटा बढा देना सरल होता है । उसे तब तक विश्वास- 
नीय नही माना जाता है जब तक पद्म मे उसकी उसी रूप मे पुष्टि न हो । पंच के रूप 
में परिवर्तन या क्षेपक्त आसानी से पकडा जा सकता है। इस प्रकार लोगो को यह 
मालूम हो गया है कि गद्य की अपेक्षा पद्म का रूप आसानी से याद किया जा सकता 


क्या मूर्ति पूजा धर्म का आदिम रूप है ? ५३ 


है और ऐतिहासिक पुराण कथाओ की प्रामाणिकता प्राप्त करने के लिये वह अधिक 
उपयोगी है । (१) 

हमारे इतिहास सम्बन्धी विचार दूसरे हैं। मिश्र और बेबीलन के राजाओ की 
स्मृति कायम रखना, उनके युद्धों की तारीखे रठ कर याद रखना, उनके मन्त्रियों के 
साम गिनाने की योग्यता रखना, उनकी रानियो की और रखैल छ्लियो की सख्या 
जानना, निश्चिय ही सिविल सरविस की परीक्षा के लिये उपयोगी हो सकती है किस्तु मैं 
इसे नहीं मान सकता कि यह एक सच्ची सस्क्ृति का लक्षण है । सुकरात जज्भली नहीं 
था किस्तु मुझे सन्‍्देह है कि वह अपने शासको के नाम, तारीखे और वश इतिहास बता 
सकता था । मिश्र और वेबीलन के राजाओं की तारीखे तो वह शायद ही बता 
सकता था । 

यदि हम इस पर विचार करें कि हमारे समय में इतिहास कैसे बनाया जाता 
है, तो हम उनकी भातनाएँ समझ सकेंगे जो यह नही मानते थे कि उग्र जातियों का हर 
एक कत्ले आम, कूटनीतिज्ञो के प्रत्येक पडयन्त्र और शाही घरानो की प्रत्येक शादी की 
दादत का वर्णन करना और लेख बद्ध करना जरूरी था जिससे भावी पीढी को लाभ 
हो । हम जितना ही अधिक गम्भीरता से देखते हैँ कि इतिहास कैसे रचा जाता है 
उतना ही कम हम पाते हैं कि इतिहास का जो मूल पहले भाना जाता था वह है। मान 
'लीजिये कि लार्ड वेक्स फील्ड, श्री ग्लेडस्टन और. प्रिन्स गोठ'शेकव गत दो वषो का 
इतिहास लिखे तो भावी पीढी क्‍या विश्वास करेगी । भावी पीढी स्वय उनको क्या सम- 
भेगी जिनको निष्पक्ष समीक्षकों ने या तो उच्च विचार के देश भक्त कहा है या स्वार्थी 
एक दलवादी केवल घटनाओं का वर न ही, जैसे बलगेरिया भे किये गये अत्याचार दो 
प्रत्यक्ष दर्शियों द्वारा एक तरह का नही हो सकता ह?ै। तब हमे आइचर्य नही करना 
चाहिये कि सम्पूरा जाति ने, हिन्दुओं के इतिहास की साधारण अर्थ भे हेय दृष्टि से 
देखा और सम्नाटो के नामो और तारीखो से अपनी स्मृति को लादने के स्थान पर 
उन्होंने यह अधिक उचित समभा कि विचार के क्षेत्र मे जो सम्राट हुए हैं उनका इति- 
हू!स जाने और उन युद्धों को याद रखे” जिनमे सत्य की विश्चित विजय हुई है । 


जड्गली लोगों में नेतिकता नहीं 


अन्त मे, सब जड्ूली जाति के लोग नैतिक सिद्धान्तो से ही न माने जाते थे । 
रस ह्सो को भाँति जज्भुला लोगो का वर्शान नही करना चाहता और न इससे इन्कार 
करता हूँ कि हमारा सामाजिक और राजनीतिक जीवन उसके आगे है जो अफ्रीका और 
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(१) इसमे बौद्ध साहित्य पर विचित्र प्रकाश पड़ता है । उसमे हम एक ही कथा 
का दो वार वर न पाते हैं। एक बार छन्द मे ( गाया ) और फिर गद्य मे । 


प्र्ड धर्म की उत्पत्ति और विकास 


अमेरिका की खानावदहोश जातियो का था । किन्तु मेरा कहचा इतना ही है कि जीवन 
के प्रत्येक पहलू पर हमको उसो पहलू से विचार करना चाहिये । 


जज़ली लोगो की अपनी वुराइयाँ हैं किन्तु उनकी अच्छाइयां भी हैं। अगर 
हृव्शी एक काली पुस्तक, गोरे लोगों के विरुद्ध लिख सकते तो हमे उसमे कुछ ऐसे अप- 
राघ न मिलते जो जगली लोगों के लिये विभिन्न हैं। सत्य यह है कि हब्शी और गोरे 
लोगो की नैतिकता की तुलना हो ही नही सकतो है । उनके जीवन के दृष्टिकोण विभिन्न 
हैं। जिसे हम गलत समभले हैं उसे वे गलत नही समभते । उदाहरण के लिये हम बहु- 
पत्नी प्रथा को निन्‍्य समभते है, यहुदी और मुसलमान उसकी छूट देते हैं । जगली 
जातियी के लिये वह प्रतिष्ठा पूर्ण" है और मुझे इसमे सन्देह नहीं है कि उनकी सामा- 
जिक स्थिति में बह ठीक है । वे लोग यूरुप के उपनिवेश वादियो के नेतिक आदर्शो' को 
नही मानते हैँ और उनके लिये उनके जीवन की विचारधारा मे प्रवेश करना बहुत कठिन 
जान पडता है । 

एक साधारण जंगली कही जाने वालो जाति के व्यक्ति की समझ में नही भाता 
है कि हम लोग इतनी दोड-घृप, परेश।नी क्यो मोल लेते हैं। दिन रात प्रग्रह की चिन्ता 
करते है और अधिकार जगाने की चेष्टा करते हैं। शान्ति परे जीवन का आरन्द क्यो 
नही लेते । एक भारतीय प्रम्मुख ने एक यूरोपियव से कहा था “भरे भाई, तुम कुछ ने 
करने का आनन्द और कुछ न सोचने का आनन्द नहीं जान सकोगे और निद्रा के बाद 
यही सुख का स्वाद देने वाली अवस्था है । हम अपने जन्म से पूर्व ऐसे ही थे और मृत्यु 
के बाद भी पुनः हम ऐसे ही रहेगे । टहिटी की लडकियों ने जिन्हे बुनाई का काम 
सिखाया जा रहा था, यह कह कर करवघे छोड़ दिये कि “हम लोग परिश्रस क्यों करे ?” 
क्या हमारे खाने के लिये रोटी के फल और नारियल काफी नही है ? आप लोगो वो 
जहाज ओर सुन्दर वच्न चाहिये किन्तु हमको उतने से हो सन्‍्तोष है जो हमारे पास है । 

ऐसी भावनाएँ वास्तव में यूरोपियन नही है किन्तु इनमे एक दर्शन है जो ठीक 
भी हो सकता है और गलत भी । इसे केवल जगली कहकर टाल नहीं सकते | 

हममे और जगलो मानी जाने वाली जातियो मे मुख्य अस्तर यही है कि वे 
जीवन मे सम्रह को बहुत कम महत्व देती हैं। हमे इस पर आश्चर्य नही करना चाहिये । 
बहुत कम वस्तुएँ हैं जो उनको जीवन के बन्चन मे रखती हैं। एक स्त्री था गुलाम को, 
अफ्रीका या आस्ट्रेलिया के अनेक भागों से मृत्यु ही मुक्ति दे सकती है यदि उनको पक्का 
विश्वास हो कि दूसरा जन्म इसी प्रकार का नही होगा । 

वे बच्चों के समान हैं जिनके लिये जीवन और मुत्यु एक स्थान से दूसरे स्थान 
की यात्रा मात्र है | बुडढे लोग, जिनके साथी कन्न के उस पार होते हैं, वे जाने के लिये 
सदेव तैयार रहते हैं । इतना ही नही वे इसे स्नेह का धर्म समभते हैं कि जब जीवन 


क्या सूर्ति पूजा धर्म का आदिम रूप है ? भ्र्शू 


उनके लिये भार स्वरूप हो जाय तव उनके बच्चे उनको मार डाले' । यह हमको अस्वा- 
भाविक लगता होगा किन्तु जब हम यह जान लेते हैं कि खानावदोशों मे जो चल फिर 
नही सकते वो जगली पशुओ के शिकार हो जाते हैं या भूखो मर जाते हैं तब उतना" 
अस्वाभाविक नही जान पडता । जब तक हम इन सब बातों पर पूरा विचार न करे 
तब तक जगली जातियो के धर्म और उनको नतिकता पर निष्पक्ष निशा य नही कर 
सकते । 


जड़ली जातियों में व्यापक धर्म 


जब मि० क्षास ने लिखा था तब वह आश्चर्य ही था कि काले लौगो मे कोई 
धर्म या नैतिकता थी चाहे वह मूर्तियों और पत्थरों की पूजा ही हो। अब हम उनके 
सम्बन्ध मे दूसरे निरय देते हैं और इसका श्रेय मिशनरी लोगो को है जिन्होंने जगली 
लोगो के बीच में अपना जीवन बिताया है, उनकी भाषाएं सीखी हैं, उनका विश्वास 
प्राप्त किया है और जिन्होंने कुछ पूर्वाप्रह रखते हुए भी उनके चरित्र के उज्वल भश्ञों को 
निष्पक्ष रूप से समभा है । हम यह दावा कर सकते हैं कि तमाम खोजो के होने पर भी 
कही भो ऐसे जीवित पूरुष नही मिले जिनके पास उनका धर्म न हो या इसे इस तरह 
भी कह सकते हैं कि सब में ऐसा विश्वास मिला है जो आँखों से दिखाई देने वाले 
ससार के आगे के अस्तित्व पर है, जो कुछ है अवश्य । 


इस वर्णन के लिये पूरी साक्षी प्रस्तुत करना कठिन है इस लिये मैं केवल वह 
निर्णाय दे रहा हूँ जो धर्म-विज्ञान के एक दूसरे विद्वान प्रोफेसर वेले ने दिया है। यह 
इस लिये भी कि उनकी सम्मत्तियाँ मुभसे बहुत भिन्न है। उनका कहना है कि यह 
निष्कर्ष कि ऐसी जातियाँ और राष्ट्र है जिनका कोई घर्म नही है, अपूर्ण समीक्षा है या 
विचारो का अ्रभ है । अभी तक ऐसी कोई जातिया राष्ट्र नही मिला जिसमे किसी उच्च- 
तर सत्ता के अस्तित्व पर विश्वास न हो । जिन यात्रियों ने पहले यह कहा था उनको 
बाद मे, तथ्य प्राप्त हुये और उनका कहना निराधार सिद्ध हुआ । इस लिये यह कहना, 
सावारण भाषा मे, बहुत हो उचित है कि घ॒र्मं, मानवता का सर्वव्यापी चिन्ह है ) 


शिक्षित जातियों के घ॒र्म का अध्ययन 


जब ये पुराने पूर्वाग्रह हट गये और जब यह समझ लिया गया कि अफ्रीका, 
भ्मेरिका और आस्टूंलिया को विभिन्न जातियो को सबको एक साथ ही जगली जातियाँ 
नही कहा जा सकता तब इन जातियो के अध्ययन की असली कठिनाई सामने आयी, 
विशेषतः उनके धर्म के अध्ययन में उनके घामिक विचारों को समीक्षा मे | 


हिन्दू, ईरानी, यहूदी, यूनानी और रोमन लोगो के धर्म का वर्णन, बिलकुल 
ठीक ठोक्त और धर्मादार को समझना और समभाना और भी कठिन है। जिसने भो 


“भूद धर्म की उत्पत्ति और विकास 


धर्म के इतिहास क्षेत्र में कार्य किया है वह जानता है कि जीवन के किसी भी महत्वपूर्ण 
प्रश्न पर यूनानी, रोम वाले, हिन्दू और ईरावी लोगो के विचारो को स्पष्ट जान लेना 
कितना कठिन । फिर भो हमारे सामने पूरा साहित्य है जो पवित्र और अपवित्र दोनों 
है, हम साक्षी ले सकते है और दोनो पक्षो की बाते सुन सकते हैं । यदि हमसे पूछा 
जाय कि यूनान वासी मुख्यतः या उनकी एक जाति और वह जाति भी एक निश्चित 
समय में भविष्य के जीवन में विश्वास करती थी या मृत्यु के बाद दड और पुरस्कार मे 
विश्वास करतो थी,क्या वह व्यक्तिगत देवताओ की श्रेष्ठा स्थीकार करती थी या 
'निर्वेचक्तिक भाग्य को मानती थी, पूजा और बलिदान की आवश्यकता समभती थी, 
मन्दिरों और पुरोहितो के पवित्र चरित्र समभतो थी, पैग्रम्बरो और स्मृतिकारो क 
प्रेरणा स्वीकार करती थी, तो हम एक निश्चित उत्तर नही दे सकेंगे ! होमर के धर्म 
“शास्त्र पर बहुत साहित्य लिखा गया है किन्तु उसमे कही भी एक रूपता नही है। उत्तम 
“विद्वानों भे मतभेद है जिन्होंने गत दो सौ वर्षों भे उस विपय पर लिखा है । 
हिन्दुओं और ईरानियो के धर्म के सम्बन्ध मे कोई सम्मति,बनाना और भी 
कठिन है । हमे उनकी परविन्न पुस्तके प्राप्त है, उनकी स्वीकृत टीकाये भी हमे मिलती हैं। 
किलु यह कौन नही जानता है कि यह निर्णय बहुत कठिन है कि ऋग्वेद काल के ऋषि 
और कवि आत्मा की अमरता में विश्वास करते थे या नही । यह शब्दों के ठीक भाषा 
प्र निर्भर करता है। अवेस्ता के रचयिता क्या प्रार॒भिक द्वेतवाद मे विश्वास करते थे, 
या अच्छे और बुरे के सिद्धान्त की समानता मानते थे इस प्रश्न का निर्राय भी व्याक- 
रण के क्षेत्र मे हो सकता है । 
एक उदाहरण प्रर्याप्त होगा । ऋग्वेद की ऋचा मे जो शव के जलाने में पढी 
जाती है, यह वर्णन है :-- 
नेत्र सूर्य मे लीव, स्वास मार्त में लय हो, 
स्वर्ग लोक जाओ, या पृथ्वी तल की, जो उचित हो । 
जाओ जलनिधि मध्य, तुम्हारी जो आकाक्षा । 
जडी बूटियों मे विश्वाम करो अपने अगो से 
अजन्मा तत्व, उसे उष्णता दो अपनी आण्मा से । 
तुम्हारी चमक उसे उष्णता ओऔ प्रकाश दे । 
ओ अग्नि ! अपने दयालु रूपो से 
उसे ले जाओ दूर, धन्य देश मे, पुरय देश में । 
इस ऋचा पर प्राय. विवाद हुआ है और ,इसका ठोक अर्थ और ज्ञान बहुत महत्व- 
-पर्णा है ॥ आग भाग* का अर्थ है अजन्मा जो कभी नष्ट न हो, अमर, अनन्त । मैं आगो 
ज्मागः का अर्थ अजन्मा करता हूँ । अमर, अश फिर विराम मानता हूँ जिससे ऋचा का 
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शुद्ध रूप प्राप्त हो । किन्तु यह भी कहा जाता है कि आग, अजा का अर्थ है बकरी भी। 
दूसरों ने उसका अनुवाद किया है । “बकरी ही तुम्हारा अश है” यह्‌ विपर्यय, यह छन्द 
भग सस्कृत मे प्रचलित नही है ! यह ठीक है जैसा कि कल्प सूत्र मे देखा जा सकता है 
कि प्रायः मादा पशु शव के पीछे स्मशान ले जाया जाता था और शव के साथ जला 
दिया जाता था। इसलिये उसे खोल या अभुस्तरिणी कहते थे । किन्तु यह रिवाज 
प्रचलित नही है । यदि वेदों के आधार पर यह रस्म होती तो सभवतः अवश्य चलती 
होती । दूसरी बात यह है कि एक सूत्र द्वारा इस रस्म को नहीं माना गया है। 
क्योकि कात्यायन के कथनानुसार यदि शव के साथ ही बकरी जला दी जायगी तो अस्थि 
संचय मे कठिनाई होगी । मनुष्य और बकरी की हंड्डियाँ मिल जायगी । तीसरी बात है 
कि यह कहा जाता है कि यह पशु, बकरी हो या गाय मादा होनी चाहिये । 

यदि इस प्रकार हम अनुवाद करगे कि बकरी तुम्हारा अश्य हैं, तो सूत्रों की 
प्रम्परा से ऋचा का अनर्थ करेंगे । इससे भी बडी कठिनाई है । यदि कवि का अशभिप्राय 
यह होता कि यह बकरी तुम्हारा भाग होगी तो बहुत ही आवश्यक शब्द “तुम्हारा! न 
छोडा हीता । कवि यह नही कहता है बकरी तुम्हारा भाग है; वह कहता है बकरी, 
भाग । फिर भी यदि हम पुराना अनुवाद ग्रहण करे तब भी कठिनाइयो की कभी नही 
है। यद्यपि पूरा अर्थ स्वाभाविक जान पडता है । 


कवि, पहले कहता है कि नेत्र को सूर्य मे जाना चाहिये, श्वास को वायु मे, मृतक 
को स्वर्य और पृथ्वी पर लोट आना चाहिये, उसके अजद्भ जडी बूटियों मे विश्राम करे । 
इस प्रकार प्रत्येक अश को वह जहाँ से आया था वही लौट जाना चाहिये | तब यह 
प्रशत स्वाभाविक है कि अजन्मा का क्‍या होगा । मनुष्य के चिरत्तन अश को क्‍या गति 
होगी । यह भी स्वाभाविक है कि इस प्रश्न के वाद एक विराम है । फिर कवि आगे 
चलकर कहता है अपनी ऊष्मा से उसे गरम करो तुम्हारी चमक उसे आभा दे, प्रकाश 
दे । ओ अस्ति अपना परम दयालु रूप घारणा करो और उसे देवो के धन्य देश से ले 
जाओ | किसको ? निश्चय ही बकरी को नहीं और न शव को । मनुष्य के चिरन्तन, 
अजन्मा लप को । 

इसमे सन्देह नही है, कि यह सम्भव है और अधिक सस्भव है कि इस ऋचा से 
अत्यन्त भ्रमवश यह विचार कर लिया गया कि शव के साथ अजा, वकरी को जलाना 
चाहिये । अथर्वन से हम पाते है कि पुरोहितो ने इसे ग्रहण कर लिया था। हम जानते 
हैं कि विधवाये इसी प्रकार के भ्रम के कारण अपने मृतक पतियों के साथ जला दी 
जाती थी। यम जो सूर्यास्त के देवता थे मृतकों के राजा वव गये और फिर मृतक के 


प्रथम देवता हो गये । वास्तव में वेदों की ऋचाओ के जागे विज्ञाल अन्तर है और वहुत 
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८ वर्म की उत्पत्ति मौर विकास ह 
सी बाते प्राचीनतम ऋचाओ की भी तब समझ में आती हैं, जब हम उनको केवल 
साधारण घटनाय॑ न माने वरन्‌ यह समर कि ये अनेक परिवर्तनों मे होकर आयी हैं। 

धर्म को ठीक से समभने मे जो अनेक कठिनाइयाँ है उनमे से एक का उदाहरण 
'दिया गया है । उस धर्म को जिसका साहित्य भडार भरपूर है । विद्वानो मे मतशेद हे 
सकता है, इससे उनकी वैज्ञानिक खोज मे अतर नही पड़ता है। अपनी सम्मतियों के 
लिये उनको दोनो ओर के आधार भ्रस्तुत करने हैं । फिर दूसरे लोग अपने निष्कर्ष 
'विकाल सकते हैं । हम यहाँ मूल आधार पर हैं । 

जब दार्शनिक लोग, जो पेशेवर विद्वान नही हैं, सस्क्ृत, जेन्द और अन्य पुरातन 
ग्रन्थों के दूसरे विद्वानो के परिश्रम का प्रयोग करते हैं तव गडवडो होटी है । यही वास्त- 
विक खतरा है | वही लेखक जो विना प्रसंग के, नही, अपने रूक्षियो की सत्यता की 
जाँच किये विना ही, हमे बताते हैं कि काफिर, वुशमेम और हाटेनहाट लोग आत्मा, 
मृत्यु, ईश्वर और जगत के सम्बंध मे क्या विश्वास रखते थे, यह शायद ही बता सकते 
हो कि यूनानी, रोमन, ईरानी या हिन्दू लोगो के धर्म सम्बधी विचार क्‍या थे। कोई 
भी विद्वान इसका तत्काल विरोध न कर सकेगा । इसके भी उदाहरण मैं दे रहा हैं, ' 
दोष-दर्शन के विचार से नहीं वरन्‌ इसलिये कि हम इस खतरे से सावधान रहे । धर्म के 
इतिहास की खोज करने मे यह बहुत आवश्यक है । 

ब्राह्मणों द्वारा ओउम्‌ से अधिक प्रयुक्त होने वाला दूसरा शब्द नहीं हैं। इसको 
भवम्‌ भी कह सकते है | फ्रच के ओई' की भाँति 'हाक इल्यूड' के लिये जिसका प्रारम्भ 
में अर्थ था हाँ ।शीध्र ही इसे गम्भीर रूप दे दिया गया, हमारे आमेन' शब्द की भाँति । 
इसे प्रारम्भ मे लिखा जाता था और प्रत्येक ऋचा के अत मे भी प्रयुक्त किया जाता 
था । शायद ही कोई ऐसी पारइलिपि हो जिसके प्रारम्भ मे यह न हो । इसका प्रयोग 
अनेक प्रणामो मे हुआ है । (अपास्तम्त्र सूत्र १४, १३, ६ प्रति सख्या ८३ २,८३८) 
ओउम्‌ से अधिक प्रयुक्त और श्रुत शब्द प्राचीन और आधुनिक भारत मे भी जायद ही 
कोई हो । फिर श्री एच० स्पेन्सर का कहना है--कि (सोशालाजी आई० पी० २६८) 
हिन्दू लोग ओउम्‌ के पवित्र नाम को लेने से बचते हैं। इससे यह सिद्ध होता है कि अद्धं- 
सभ्य जातियों को अपने देवताओं के नाम लेने का निषेध था । यह सम्भव है कि किसी 
सग्रह के कार्य मे, जैसे डा० म्योर के उत्तम ग्रन्थ, 'सस्कृत टेवस्ट' मे इस वर्ण की पुष्टि 
मे कुछ पद मिले । उपनिपदो के रहस्य पूर्ण दर्शन मे ओउमू पर ब्रह्म का एक मुख्य नाल 
हो गया । और ब्रह्म-ज्ञान वास्तव मे सबको बताना बजित था। किन्तु यह बात क्तिनी 
भिन्न है, इस वर्सन से कि अर्द्ध सभ्य जातियो मे अपने देवताओं के नाम लेना है अनुचित 
माना गया है। हिन्दुओ मे ऐसा हो है जो ओउम्‌ का पवित्र नाम प्राय नहीं लेते, होई 
लोगो मे भी यही बात थी, जिनके 'जेहोवा” शब्द का ठीक उच्चारण इसीलिये शर्ते 
नही है । हिरोडोन्स ने सावधानी से ओसीरीज' का नाम बचाया है । 


क्या मूर्ति पूजा धर्म का आदिम रूप है १ ५६ 


अतिम वक्तव्य से उनको आश्चर्य होगा जिनको याद है कि हिरोडोटस ने हमे 
बताया है कि यद्यपि सब यूनानों एक ही प्रकार के देवताओं को नही मानते हैं फिर भी 
वे सब 'ईसिस' और ओ सिरसि' की पूजा करते हैं जिनको वे डायोनीसस' का ही रूप 
भानते हैं । 

डा० स्थोर का यह कहना निस्सदेह ठीक है कि वेद की कुछ ऋचाओ में कुछ 
देवताओ को केवल निर्मित प्राणी माना गया है। वे सोम पान से अमर बने थे । किन्तु 
'इससे तो यह स्पष्ट होता है कि डा० म्योर का भ्रत्थ 'सस्क्ृत टेकस्ट' और ऐसे हो सग्रह 
कितने भयकर हो सकते हैं | यद्यपि उनके सग्रह मे बडी सावधानी वरती गयो है । बेदो 
मैं देवताओं को अजर, समृत्यु-वन्धु या अमर्त्य कहा गया है ज़िसके प्रतिकूल मनुष्य को 
मर्त्य, मरणशील कहा गया है । सोमरस की शक्ति को वडा बताने में यह कहा गया 
है कि सोमरस पान से देवताओ ने अमरत्व प्राप्त किया जेसे युनाव के देवताओं ने । 
'बैदिक काल के लोगों का निर्मित या जन्म लिये प्राणी के अर्थ मे देवताओं का बोध 
नही था । वे ऊपा को आकाञ्ञ की कन्या कहते थे | भारत को वे स्वर्ग और प्रृथ्वी से 
“निकला मानते थे । अधिक सत्य यह है कि यूनानी लोग 'जियस” को केवल जन्मा प्राणी 
इसलिये कहते थे कि वह 'क्रोनोज'” का पुत्र था । 

फिर इससे अधिक 'म्रमोत्पादक और क्या होगा कि यह सिद्ध करने के लिये कि 
प्रारम्भ मे सब देवता मरण-शील थे, बुद्ध का यह उद्ध रण दिया जाय “देवता और 
मनुष्य, गरीव और सबको समान रूप से मरना है ।” बुद्ध के समय में, वल्कि उससे 
भी पहले पुराने देवताओ का कार्य पूरा हो छका था। बुद्ध को किसा देवता मे विश्वास 
नही था, शायद किसी ईश्वर में भी उनका विश्वास नही था। उन्होने पुराने देवताओं 
को पुराण के रूप मे माना । उनका प्रभाव व्यापक साना इससे अधिक जो जोवधारियो 
का है । अर्थात जन्म और मरण का अनन्त क्रम । देवता भी जीवन और मुत्यु के बन्धन 
भेथे। 

लोगो की मानसिक क्षमता के सम्बंध में कोई सम्मत्ति बनाने के लिये उनकी 
भाषा की परीक्षा निस्सन्देह आवश्यक है । ऐसी परीक्षा के लिये बहुत हो सावध्रानो और 
चतुदिक पर्यवेक्षण चाहिये | श्री एच० स्पेसर का कहना है कि “दक्षिण अमेरिका की एक 
जाति' “मैं अवीपोन है' के बदले 'मैं अभीपोनः कहती है इससे हम यह निष्कर्ष निकालते है 
कि इसो प्रकार के अविकसित व्याकरण के रूप से सीधे ढद्भ से सरल विचार प्रकट किये 
जा सकते हैँं। वया ससार की कुछ अत्यन्त पूर्ण' भाषाएँ इसी कोटि मे नही आती हैं ? 


आदिम जातियों के धर्म का अध्ययन 


यदि ऐसे म्रम वहाँ उत्पन्न होते है जहाँ उनसे बचा जा सकता था तब हम 
उनके सम्बन्ध मे क्या सोचेगे जिनका कोई साहित्य नही है। उनके विपय में बड़े-बड़े 


६० '. धर्म की उत्पत्ति और विकास . 


वक्तव्य दिये जाते हैं। उन जातियो के धार्मिक विचार बताये जाते हैं, जिनकी भाषा 
प्रायः कम समझ में आती हैं । जिनके यहां कुछ दिनो के लिये, या कुछ सप्ताहो या 
चर्षों के लिये एक या दो यात्री जाते हैं । हा 

एक उदाहरण ले । कहा जाता है कि फीजी निवासियों मे हम धर्म का भ्ादिम 
रूप देव सकते हैं। वे चमकते तारों को भगवान मानते है छोटे सितारों को मनुष्यों की 
दिवगत आत्मा जानते हैं । इस वर्ण न का कुछ भी उपयोग करने के पहले, क्या हमे 
यह नही जान लेना चाहिये कि फोज़ी निवासी भगवान को किस नाम से पुकारते हैं। 
उनकी धारणा ईश्वर सम्बन्धी कैसी है और दूसरी बात यह है कि नक्षत्रो के अतिरिक्त 
चह नाम और किन पदार्थों के लिये प्रयुक्त हुआ है, इसका भी ज्ञान आवश्यक है। और 
का मनाओ का स्थान, जब तक हमे यह ज्ञान न हो कि उनकी आत्मा कही जाने वाली 
सत्ता पाथिव है या अपाथिव, हृश्य है या अहृब्य, मरणशोल है या अमरणशील, अमर्त्य 
तब तक यह वक्तव्य कि कुछ आदिम जातियाँ छाया को या किड्लो पक्षी को या नक्षत्र 
को अपनी आत्मा समभती हैं, हमे कुछ भी नही बताता है । 

रेवरेड आर० एच० काडरिज्रुटन का ३ जुलाई १८७७ का यह वक्तव्य मैंने 
नही देखा था जब यह लिखा गया था । अत्यत गभीर विचारक मिशनरी ते इसी आशय 
को और स्पष्ट किया है। उनका कहना है “मात्र लीजिये कि कुछ लोग आत्मा को 
छाया समभते हैं । मैं इस पर किसी प्रकार विश्वास नहीं कर सकता कि वे छाया को 
आत्मा समभते है या आत्मा को छाया समभते है | वे छाया शब्द को अलकार के हप 
मे प्रयोग करते है, छाया मनुष्य की । जो निश्चय ही व्यक्तिगत है ओर उससे अभिन्न 
है किन्तु छाया मात्र है, अपदार्थ है। आत्मा के लिये 'मोता' शब्द व्यवहार मे आता, है। 
भावरी में वह छाया है लेकिन कोई भी 'मोता” मनुष्य यह नही जानता कि इसका यहें 
अर्थ कभी है । मेरा विश्वास है कि प्रारम्भिक भाषा में इस शब्द का अर्थ निश्चित हप 
से आत्मा या छाया नहीं था। किस्तु इसका वह अर्थ था जिसकी धारणा तो कौ जी 
यकती थी परन्तु प्रकट नहीं किया जा सकता था । अब वह एक भाषा मे छाया के अर्थ 
मे प्रयुक्त होता हैं और दूसरी भाषा में आत्मा के अर्थ मे लिया जाता है यानी दूर 


अहम्‌ | | 
'हमको अर्थ के इंस परिवर्तत को ठीक से समभने का प्रयत्न करना चाहिये-। 
किस प्रकार छाया को देखकर, जो दिन में हमारे साथ रहती है और रात को जाव 
पडता है कि वह हमे छोड देती है दूसरे की, दूसरे अह या सत्ता की भावना जाशत हुई। 
थ५ह विचार दूसरे विचार से सयुक्त कैसे हो गया कि इवास आत्मा है, जो जीवन भर 
साथ रहती है और मृत्यु के समय हमको छोडती जान पडती है । किस प्रकार छोवा 
और श्वास के विचारो से कुछ ऐसी सचा की भावना का उदय हुआ जो शरीर से धृथक 


है 


क्या मूर्ति पूजा धर्म का आदिम रूप है ? ध्् 


होने पर भी जीवन से पूर्ण थी । यहाँ पर हमको दृश्य से अदृश्य में जौर पाथिव से 
अपा्थिव में परिवर्तन स्पष्ट दिखाई देता है । हमे यह नहीं कहना चाहिये कि विचारों 
के उस आदिम युग मे लोग यह विश्वास करते थे कि उनकी आत्मा छाया है । 


/।. क्या हमे यह धारणा बना लेनी चाहिये कि फीोजी निवासी ईदवरत्व का ज्ञान 
जो' कुंछ भी रखते थे वह नक्षत्रों तक्र ही सीमित था और केच्दित था।या इसका 
अभिप्राय केवल यह है कि फौजी निवासी नक्षत्रों को ईश्वरता का एक प्रकटीकरण, 
अत्तेक मे से एक जिनका उनको अनेक श्रोतों से ज्ञान था, मानते थे । यदि यह वात है 
तो सब कुछ इस वात पर निर्भर है कि ये दूसरे श्रोत वया थे और उनसे किसी देवत्य 
की भावना और नाम केसे निकले । 

जब हमसे यह कहा जाता है कि वेदों के कवि मनीषियों ने सूर्य को ईश्वर 
कहा है तब हम तुरत यह पूछते है कि ईश्वर को किस नाम से पुकारा गया है। हमे 
बताया जाता है कि वह नाम है देव जिसका आर्थ प्रारम्भ में प्रकाशभान था। इस एक 
शब्द का जीवन-वृक्ष ही पूरा ग्रन्थ भर देगा । 


जब तक हम उसका जीवन-इतिहास आदि से अत तक न जान ले तब तक इस 
वर्शन का कि हिन्दू सूर्य को देव समभते हैं कुछ भी अर्थ नही होगा । 
,.. यही तर्क इस पर भी लागू होता है कि फीजी निवासी नक्षत्रों को मृत आत्माएँ 
सममभते हैं । नक्षत्र आत्माये हैं या आत्मा|य नक्षत्र हैं? निश्चय ही सव कुछ आत्मा 
शब्द के अर्थ पर निर्भर करता है । 


उनको यह शब्द कैसे और कहाँ से मिला । उसका मूल श्रोत वया है ? इसका 
प्रारम्भ मे क्या अर्थ था। क्या अभिप्राय था ? इन प्रश्नों को वश-शास््तियों को सम- 
भना है और मनोवैज्ञानिक रूप से उत्तर देना है। तव हम उन अनेक कथाओं और 
वर्णानों का कुछ लाभ उठा सकत॑ हैं जो मनुष्य के अध्ययन के लिये अनेक ग्रन्थों मे 
प्रस्तुत है । 

यह सर्व विदित सत्य है कि प्रारम्भ में मात्मा के लिये अनेक शब्दों का अर्थ- 
था छाया। किन्तु उदाहरण के लिप्रे, इस वर्णत का क्‍या अर्भध होगा कि बेनिन के हब्शी 
अपनी छाया को आत्मा सममते हैं । यदि आत्मा शब्द का प्रयोग अंग्रे जो शब्द के आर्थ 
में किया जाय तो हब्शी लोग कमो यह विश्वास न करेंगे कि उनकी आत्मार्य अंग्रोजी 
भाषा की केवल अफ्रीका की भाषा में छाया मात्र हैं और कुछ नहीं था | वया वे यह 
सीधी सी वात कहते है कि एक छाया दूसरी छाया के बराबर है, या वे यह कहना 
चाहते हैं कि छाया किसी ओर के वरावर है यावी आत्मा के ? इस बात को मानना 
8 कि हम भी आत्मा का अर्थ स्पष्ट नही समझते लेकिन उससे जो कुछ भी सम- 
भते' हैं उसका अर्थ केवल छाया नही हो सकता है, जब तक कि हमे यह ज्ञात न हो कि' 


३२ धर्म की उत्पत्ति और विकास 


वेनिन हृश्शी आत्मा के जिये अपने शब्द एनीमा' से क्या अर्थ लेते हैं, श्वाप जीवन का 
लक्षण या एनीमस से मस्तिष्क या विचार का केन्द्र या आत्मा की इच्छाओं का | 


हम केवल यही कह सकते हैं कि वे विब्वास करते थे कि मृत्यु के वाद भरी 
उनकी श्वास, शरीर छोडने के वाद भी किसी भे निवास करेगी जैसे जीवन मे छाया 
रहती है । यह अधविश्वास कि मृतक शरीर की छाया नही होती, इमी बाघार 


अपनी मान्यताओं की पुष्टि मिशनरी और दूसरे यात्रियों के वर्णन से तेवा 
नहुत बडा आकर्षण है, इससे बचना वहुत कठिन है। पूर्वी पोलोनेशिया मे सर्वत्र ईर 
के लिये 'अनुवा' या 'अकुवा' शब्द का प्रयोग हुआ ।है। पोलीनेशिया के द्वीप वात्तियों' 
को भाषा मे 'अता' का अर्थ है जाया । इससे यह मान लेना बिलकुल स्वाभाविक लगता 
है कि ईश्वर के इस नाम का प्रारम्भ मे छाया अर्थ था। जो कि इस एक प्रिय घारणा 
की पुष्टि है कि ईश्वर की भावना सर्वत्र आत्मा को भावना से उत्पन्न हुआ और 
आत्मा की भावना छाया की भावना से निकलो । इस धारणा पर आपत्ति करना ठीक 
नही है क्योकि इसमे सब बाते स्पष्ट जान पडती हैं । सौभाग्य से पोलीनेशिया की 
भाषाये कुछ अज्ञो मे बहुत ही श्रेष्ठ विद्वानों की भावना से पढी गयी हैं। इससे हमारी 
वारणाओ को वास्तविक तथ्यों की उला पर रखा जा सकता है । इस प्रकार श्री|गिल, 
जो मगेइया मे बीस वर्ष रहे हैं, बताते हैं कि 'अतुवा” शन्द की. उत्पत्ति 'अता' छाया, 
से नही हो सकती । वह तहीशियन और समोअन के 'फतु” शब्द से सम्बन्धित है। 
पका सस्वन्ध 'अरातृ” से भी है जिसका प्रारम्भ मे अर्थ था एक वृक्ष का गृद्या या 
भीतरी भाग । हदा आर गरी से अतू” का अर्थ लिया गया उत्तम अश्य, किती वस्तु 
की शक्ति और इसका प्रयोग स्वामी या लार्ड के अर्थ मे होने लगा। 'अतुवा” शब्द मे 
“अ! विशेषण का महत्व बढाता है। इससे मूल निवासी जीवन और उसका सार अर्थ 
लगाते हैं । यह उस देवसत्ता की धारणा का प्रारम्भ था जिसे वे 'अतुवा” शब्द से 
स्पष्ट करते थे । 

श्री गिल ऐसे विद्वान की साक्षी पर विचार करते समय कुछ सीमा तक उत 
पर विश्वास करना क्षम्प है। उन्होने अपना सारा जीवन एक ही जाति के बीच मे 
विताया था। फिर भी उनको भी वह अधिकार नही दिया जा सकता जो होमर को 
दिया गया था । जब ने अपने धर्म की बात कहते थे तो उवको इस विषय का अधि- 
कारो माना जाता था इसी प्रकार सेट आगस्टीन को भो, जो प्राचीन रोमन लोगो 
के विश्वासों का रोचक वर्णन करते थे, अपने विषय का अधिकारी माना जाता था । 

इतना सब होने पर भी यह कौन नही जानता है कि हमारे मस्तिष्क मे कितना 
अविश्वास शेष रह जाता है । हम इन सब के वक्तव्य और वर्णन पढ' लेते हैं । अपने 


क्या मूर्ति पूजा धर्म का आदिम रूप है' $ हरे 


धर्म के विषय में इन्होंने जो कुछ भी लिखा है उसे जान लेते हैं और.जिन लोगो. के बीच 
मे वे बढे और जिनके बीच मे उनका सारा जीवन व्यतीत हुआ उत्तके विषय में उनका 
वर्णन पढ़ते हैं तव भी अनिश्चयकर नहो होता है । 


आदिम जातियो के धामिक और बौद्धिक जीवन के वर्णन देने में यात्रियों और 
मिशनरी लोगो को अधिक कठिनाइयाँ हुई हैं। जैसी कि साधारण मान्यता है उससे 
बहुत अधिक ये कठिवाइयाँ है । उनमे से कुछ का वर्णन और' विचार परम आवश्यक 
है । उसके बाद हम आगे बढे गे ।- 


यात्रियों पर जन सम्मति का प्रभाव 


सबसे पहली बात यह है कि ऐसे लोग बहुत ही कम होते है जिन पर जन 
सम्मति के परिवर्तनों का प्रभाव नहीं पडता है । एक समय ऐसा भो था कि जब सब 
यात्री रूपो के विवारो से आक्रान्त थे । इसका परिणाम यह था कि सब आदिम वासियों 
की वे उसी दृष्टि से देखते थे जिससे टैसिटस जरमन लोगों को देखता था । इसके बाद 
एक प्रतिक्रिया हुईं। अमेरिकन जीव-शाख्लियों के प्रभाव से, कुछ अथो में जो गुलामी 
के समर्थन के लिये एक बहाना हुढते थे और फिर मनुष्य और बन्दर के बीच की खोईं 
हुई कडी खोजने के प्रयास में आदिम वासियों के विषय में ऐसे वर्ण अत्यधिक मात्रा 
में दिये जाने लगे जिनसे यह सन्देह होने लगा कि क्या हव्शी ग्रोरिल्ला से सी निस्‍्त 
कोटि का प्राणी नहीं है । क्या उसे मनुष्य कहा भी जा सकता है ? 


यह अ्रर्न अत्यधिक उग्र हो गया कि धर्म मनुष्य की विशिष्टता है या नही । 
कुछ यात्रियों की ऐसी जातियाँ प्रायः मिलती थी जिनमें देवताओं के लिये कोई नाम 
नही थे और देवताओ के सम्बन्ध मे जिनमे कुछ भी विचार नहीं थे । दूसरों ने खोज 
की ओर यह पाया कि सब जगह घ॒र्म की श्रेष्ठतम भावनाये थी। मेरे मित्र श्री ठेलर 
एक दूसरे के विरोधी वर्णनो का बहुत उत्तम सग्रह किया है। विभिन्न पर्यवेक्षकों ने 
एक ही जाति के सम्बन्ध मे घारमिक क्षमताओं के वर्सन दिये है । शायद सब से प्राचीन 
उदाहरण जो लिखित है केघर और टैसीटस का है । जरमन लोगों के घर्म के सम्बन्ध 
में यह वर्ोणान है । 

केसर का कहना है कि जर्मन लोग उनको हो देवता मानते हैं जिनके 
वे कर सकते हैं और जिनके वरदान से उनका था होता है बे सूर्य, बम 
चन््रमा । टैसिटस का कहना है कि वे उस गुप्त सत्ता को देवता का नाम देते है जिसकी 
वे अनुमूति नहो कर सकते हैं केवल उसे श्वद्धा दे सकते हैं । 

यह कहा जा सकता है कि कैंसर और टेसिट्स के बोच के समय में जरमनी 
का पूरा धर्म बदल ग्रथा था या टैसिट्स को जिनका सम्पर्क प्राप्त हुआ वे लोग जर्मन 


१ 


द्ड धर्म की उत्पत्ति और, विकास 


जाति के अधिक आध्यात्मिक लोग थे । उनसे 
रे अधिक आध्यात्मिक थे प्र 
केसर को प्राप्त हुआ । 5४ कक 


किन्तु इसे मान लेने पर भी क्या हम इन प्रभावों की गु' 
जायथ रखते 
तब पहले के और वाद के यात्रियो के वर्णनो का उपयोग करते हैं ? " का 


आदिम जातियों में ख्ीकृत अधिकारियों की कमी 


अब यदि कोई यात्री बिता किसी पूर्वाग्रह के ही, किसी वैज्ञानिक प्रवृत्ति से ऊपर 
हो, किसी वैज्ञानिक या धामिक क्षेत्र के नेताओ को प्रसन्न रखने की भावना से भी मुक्त 
हो तब भी बहुत बडी वाघा सम्मुख आती है । जगली या अबर्द्ध जगली जातियों के 
धाभिक वर्णन लिखने मे सबसे बडी कठिनाई यह है कि उनमे किसी में भी कोई स्वीकृत 
मापदड नही है | आदिम जातियो मे धर्म प्राय: व्यक्तिगत मामला है। वह एक पीढी 
से दूसरी पीढी तक बदल सकता है और एक ही पीढी मे उनके विश्वास के प्रश्नों मे 
अधिकतम विभिन्नता हो सकती है जो उनकी व्यक्तिगत सम्मति होती है । यह सत्य है 
कि उनके पुरोहित होते है, उनके पवित्र गीत भी हो सकते हैं और कुछ परम्पराये भी 
हैं । उनकी माताये सदैव अपने बच्चों को कुछ सिखाती रहती है । लेकिन उनकी बाड़- 
बिल नही है, कोई प्रार्थना पुस्तक नहीं है ओर कोई आचार-सहिता भी नही है। धर्म 
हवा मे उतराता है। प्रत्येक व्यक्ति जितना कम या ज्यादा चाहे ले सकता है। 

इस प्रकार हम समभते हैं कि विभिन्न मिशनरी और यात्रियों द्वारा दिये गये 
एक ही जाति के वर्णान एक दूमरे से उतने ही भिन्‍न है जितना कि सफेद और काला। 
एक ही जाति में एक प्रकाश का देवता भी हो सकता है और एक अश्लील धूर्त भी। 
लेक्नि यूरुप के यात्री दोनो को उनके धर्म के सम्बन्ध मे अनिन्‍्ध अधिकारी समभीगे। 


हव्शी लोग स्वय इसे स्वीकार करते है कि धामिक विश्वासों मे उनमे मतभेद 
हैं | मारकेज़ को विदाह में स्पष्ट बताया गया था कि विशिष्ट लोग केवल उस परमे- 
इवर को मानते हैं जो सर्वशक्तिमान, सर्वव्यापी और पाप तथा पुएय का फल देता है । 
वे उसकी प्रार्थना उस अवसर पर करते हैं जव और सब उपाय व्यर्थ होते हैं, वे निहू- 
पाय हो जाते हैं। फिर भी सब जातियो मे, वर्वर और सभ्य सभी जातियो में एक 
विशिष्ट वर्ग होता है जो प्रतिभा सम्पन्न होता है और पुरुय कार्य करने मे प्रसिद्ध होता 
है । वह जन साधारण से शताब्दियो आगे एक व्यक्ति को रखता है । 

अब केवल इस पर विचार करिये कि इंग्लैंड मे एक अपराधी, शराबी और एके 
दया की देवी से, जो उंसे देखने उसके कष्ट-गरह मे जाती है, पूछा जाय कि उन दोनों मे 
समान रूपो से व्यापक ईसाई धर्म का वर्णन क्या है तो आप को कम आश्चर्य होगा. । 


क्या सूर्ति पूजा घर्मं का आदिम रूप हैं ? ६्भ 


उससे कम जितना कि आपको अफ्रीका की एक ही जाति के विषय में दिये गये विभिक्र 
साक्षियो: के विभित्र मतो से होता हैं । ह 
पुरोहितों का अधिकार ' 

यह कहा जा सकता है कि पुरोहित वर्ग को अनिन्‍्ध अधिकारी मानना चाहिये 
और अपने देशवासियों के घाभिक विश्वासों के सम्बन्ध मे उनका परामर्श भी मान्य 
होना चाहिये । किन्तु क्या ऐसी वात है ? क्या 'हम स्वयं इस पर व्यवहार करते हैं ? 

हम लोगो ने स्वय देखा है कि, बहुत वर्ष नहीं बीते, एक प्रसिद्ध धर्माधिकारी 
ते घोषणा की थी कि केवले ओर किग्सले के साथ वेस्टमित्स्टर अबे मे जिसकी प्रस्तर- 
मृत्तियाँ है उनमें से एक को उस भगवान में विश्वास नही था जिस पर उस धर्माधिकारी 
का विश्वास था । तब हमे आश्चर्य नही करना चाहिये यदि अशन्दीज के पुरोहित अपनी 
मृतियों के सम्बन्ध में सच्चे अर्थ के लिये मतभेद रखते हैं और इस पर भी आश्चर्य 
करना ठीक नही होगा यदि यात्रा लोगो ने जिन्होंने विभित्र धर्म गुरुओ की बाते सुनी' 
हैं अपने वर्णन में जो हमे देते हैं, मतभेद रखते हैं । अफ्रीका के कुछ भागों मे विशेषतः 
उन भागों में जहाँ इस्लाम धर्म का प्रभाव पडा है, मृत्तियों की और मूर्ति बेचने वालो 
से घृणा को जाती है, उन्हें सम्मान को दृष्टि से नहीं देखा जाता है। जो लोग मूत्ति- 
पूजा मे विश्वास रखते हैं उनको काफिर कहा जाता है। दूसरे भागों में मूतिपृजा 
पूर्ण रूप से प्रचलित है । पुरोहित लोग जो मूुत्तियाँ बनाते हैं और उनकी बिक्री से' 
जीविका चलाते हैं, चिल्ला कर कहते है “एफीशियन की 'डायना” ( देवी ) महान है ।” 


धर्म की वार्ता में अदिमवासियों की अनिच्छा 


अन्त में हमे इस पर विचार करना चाहिये कि किसी धर्म के सम्बन्ध भे सच्ची 
जानकारी प्राप्त करने के लिये दोनों ओर इच्छा और विचार होना परम आवश्यक है । 
अनेक आदिवासी धर्म के सम्बन्ध मे किसी भी प्रइन का उत्तर देने में किककते है ४ 
इसका कारण कुछ अंशो मे उनका अन्ध विश्वास है और कुछ अशो मे इस लिये उनकी 
भिमक होती है कि वे अपने अपूर्रा विचारो को ओर भावनाओं को निाचित भाषा मे 
प्रकट नही कर सकते हैं । 


कुछ जातियाँ निश्चित रूप से मौन हैं। भाव प्रकट करना और किसी भी भाषा 
का प्रयोग करना उनके लिये बहुत कठिन है। 


दस मिनट बाते करने के वाद उनको शिर की पीडा सताने लगती है । दूसरे 
जोग बहुत वाचलु होते हैं। वे प्रत्येक प्रश्न का उत्तर देते हैं । उनको इसकी चिन्ता नहीं 
रहती है कि वे जो कुछ कहते है वह सत्य है या असत्य | ' 


है: धर्म की उत्पत्ति और विकास 


इस कठिनाई को रेवरेड आर० एच० कार्डारेगटन ने नारफाक द्वीप से जुलाई ३, 
१८७७ के अपने पत्र भे भली भाँति लिखा है ' 'किन्तु ऐसे मामलो में मूल निवासियों के 
मस्तिष्क में भ्रम नही होता । इस भ्रम की उत्पत्ति वहाँ होती है जहाँ मूलनिवासी और 
यूरोपियन एक दूसरे से सम्यक्‌ सम्पर्क नहों कर पाते । एक मूल निवासी जो थोडी 
अज्जरेजी जानता है या जो अपनी भाषा मे इग्लिश सैन से वार्त्ता करने की चेष्टा करता 
है, बडी सरलता से गोरे की बातो मे हाँ मे हाँ कर देता है । वह उन शब्दों का प्रयोग 
भी कर देता है जो वह जानता है यद्यपि उनके अर्थ नही जानता | तब वह प्रयास 
“करता है और वह वर्णान देना है जो उसके विचार से बिलकुल ठोक है ।”” 


इस प्रकार पर्यवेक्षकों को सूचना-सामग्री मिलती है जिसे वे परम विश्वासनीय 
मानते हैं। फिर छपने पर उन वर्खनों मे ऐसी वाते मिलती हैं जिनको सच्चा ज्ञान 
रखने वाले बिलकुल वाहियात समभते है । 


आज जब मैंने एक 'मरलव” बच्चे से कहा तब बडा आश्चर्य हुआ । उसे इसमे 
विनोद जान पडा जब मैंने बताया कि कैप्टन मार्सवी ने न्यूगिनी के सम्बन्ध में अपनी 
पुस्तक मे लिखा है कि उन्होंने उसके गाँव मे एक मूर्ति देखी थी | यह आज्ञा की गयी 
“कि वह वच्चा अपने गाँव वालो से उस सू्ति को न मानने के लिये राजी करेगा । उसने 
उन मूर्तियों को बनाया था। हमारे गिरजाघरो मे पार्श्व मे जो प्रस्तर मूर्तियाँ 
श्र गार के लिये रहती है वे मृरतियाँ उसी प्रकार की थी फिर भी मुझे सन्देह नहीं है कि 
किसी ग्रामवासी ने हो उन नाविक अधिकारों को बताया होगा कि वे मूर्तियाँ हैं। या 
शैतान हैं या इसी प्रकार की कुछ हैं । जब उससे यह पछा गया होगा कि क्या वे नही 
है ? अपनी अग्रेजी की योग्यता के लिये उसे बहुत प्रशसा मिली होगी । 


मैंने अपने प्रथम भाषण में कुछ उत्तम मिशनरी लोगो के वर्णन का उद्धरण 
दिया था । वे आस्ट्रेलिया में अपने केन्द्र मे तीन वर्ष रहे थे । उनका यह निष्कर्ष था कि 
आदिमवासी झूठी या सच्ची किसी भी सत्ता की उपासना नही करते। कुछ समय बाई 
उनको ज्ञात हुआ कि आदिम निवासी एक सर्व दक्तिमान सत्ता मे विश्वास रखते हैं 
जिसने इस ससार की सृष्टि की है । मान लीजिये कि वे वहाँ से चले आते और उनको 
इस खोज का पता न लगता तो उनके वरणोनो का खडन करने का साहस कौव करता | 


ब्रासेज ने जब पहले मूर्ति पूजा के सम्बन्ध में अपना घातक वर्णन दया था तब 


उनको इनमे से एक भी कठिनाई का सामना नही करना पडा था। नाविको के हक 
यात्रा वर्णन मे और व्यापारियों के वक्तव्य में उनको जो कुछ भी मिला उसका सी 
स्वागत किया । उनको एक सिद्धान्त का समर्थन करना था। उसके समर्थनमे उन 


कुछ भी मिला, सब स्वीकार किया । 


क्या मूर्ति पूजा धर्म-का आदिम रूप है ! ६७ 


आदिम जातियो के धर्म के अध्ययन मे सन्निद्दित कठिनाइयों का मैंने पूरा विवे- 
चन किया है। इसका यह अभिप्राय है कि हमें इन घर्मो के वर्ण न में बहुत सावधान 
रहना चाहिये । इन धर्मों के एकांगी वरण न स्वीकार नही कर लेना चाहिये । इतना ही 
नही, जो सामग्री हमे प्राप्त है, उसके आधार १२ धर्म के सम्बन्ध मे व्यापक रूप से 
उसकी उत्पत्ति और प्रकृति के विषय में कोई भी महत्वपुर सिद्धान्त नहीं बना लेना 
चाहिये और न कीई निष्कर्ष तत्काल निकाल लेना चाहिये । 

वास्तव में इतिहास की पाठ्य पुस्तकों से सर्वव्यापी आदिम काल से ही मूत्ति- 
पूजा की भावना निकाल देना बहुत कठिन है । वह सिद्धान्त स्वयं वैज्ञानिक पूर्वाग्रह या 
मूर्तिपुजा ही वन गया है । दूसरे अन्च विदवासों की तरह इसका आधार भी अज्ञान 
ओर पूर्वाग्रह है । 

हमारी बात ठीक से सलभना चाहिये, उप्तेे भ्रम न हो। मैं इस तथ्य को 
विवाद मे नही लाता कि पश्चिमी अफ्रीका की ओर दूसरी हब्शी जातियो मे मूर्तिपूजा 
व्यापक रूप से विद्यमान है । 

में इस बात को स्वीकार नही कर सकता कि जिसे वे मूत्तिपूुजा कहते हैं वह 
धर्म का प्रार॒भिक रूप है । मि० ब्रासेज और इस विपय के दूसरे लेखको मे यही सिद्ध 
करने का प्रयत्न किया है जिसे मैं नही मानता हूँ । यह मृत्तिपूजा धर्म का स्वरूप निमश्न- 
स्तर का माना जा सकता है किन्तु घर्म मे विशेष रूप से, वह धर्म के आदिम रूप से 
भिन्न है । 


मूर्ति के अर्थ का अधिक विस्तार 


भूत्तिपूजा का वैज्ञानिक अध्ययन करने में सब्र से वडो कठिनाई यह है कि मूत्ति 
शब्द के अर्थ को अधिक विस्तृत कर दिया गया है । 


मि० ब्रासेज ने न केवल अफ्रीका मे, वरतु रेड इंडियन लोगो में पोलीनेशियन 
लोगो मे, और एशिया की उत्तरी जातियो मे भी मूत्तियो का वर्णन किया है। उनके 
वाद संसार के किसी भी कोने मे ऐसी जाति नही जिसमे मूत्ति-पुजा के कुछ चिन्ह न 
मिले हो । पर्यवेक्षकों ने तो यही वर्णन दिया । मैं इस भावना का आदर करता हूँ जो 
सर्वत्र समान हृष्टि रखतो है, उसका वैज्ञानिक मूल्य है और महत्व है। सर्वत्र तुलनात्मक 
दृष्टिकोण काम करता है । इसका ही परिणाम है आधुनिक काल मे अनेक क्षेत्रो में 
महान विजय । फिर भी हमे यह नहीं भूलना चाहिये कि तुलना की सफलता विवेक 
पूर्ण निर्शाय में हैं । ऐसा न होने पर हम बडी भयकर भूले करेगे, जहाँ भी हम एक 
सीवा पत्थर देखेंगे और दूसरा उस पर क्रास की तरह होगा हम उसे क्रास मान बैठेगे 
या जहाँ भी कोई छेद वाला पत्थर 'मलेगा हम मान लेंगे कि यह सलीव का निशान है । 


द्फ ' “धर्म'की उत्पत्ति और विकास , « 


इधर समाचार मिला है कि जरमनी और इब्लैंड मे लोग वृक्षो की पूजा करते 
हैं, सॉपो की उपासना करते हैं । एक हो तरह के तथ्यों का संग्रह बहुत लाभदायक 
होगा किन्तु उनमें शुद्ध वैज्ञानक अभिरुचि तब प्रारम्भ होतो है जब “हम स्वय यह स्पष्ट 
कर सके कि ऊपर से समानता जान पडने पर भी भीतर अशभ्िर्क मात्रा मे प्रारम्भ को 
विभिन्नता कैसे रहती है । | ' 


भाषा-विज्ञान मे भी यही वात है। निस्सन्‍्देह सर्वत्र व्याकरण है। निम्नस्तर 
की जातियो की भाषा में भो व्याकरण है । किन्तु यदि 'हम अपने व्याकरण के नाम, 
कर्ता और कर्म, सकर्मक और अकर्मक क्रियाये लिय, वचत आदि दूसरी भाषाओ पर 
लाद तो हमे वह पाठ नही मिलेगा जो तुलनात्मक भाषाओं के अध्ययन से प्राप्त होगा | 

हम इसे कदापि न जान पायेगे कि एक ही उद्देश्य किस प्रकार सैकडो विभिन्न 
भाषाओं मे, सैकड़ो विभिन्न प्रकार से प्राप्त किया जा सकता है और प्राप्त किया गया था | 
यहाँ पर लेटिन की यह उक्ति बिलकुल ठोक वैठतीः है “यदि'दो भाषाये एक ही बात 
कहती हैं तो वह एक ही वात ( एक समान ) नही है ।” 

यदि मूर्तिपूजा सर्वत्र प्रचलित है तो यह तथ्य विचित्र है इसमे सन्देह नहीं है ॥ 
परन्तु उसका वैज्ञानिक मूल्य वास्तव भे तब है जब हम इस तथ्य का कारण बता सके । 
सूत्ति किस प्रकार पूजी जामे लगी, उसमे पदार्थ के अतिरिक्त देवत्व कैसे आरोपित किया 
जाने लगा इस समस्या का समाधान करना है । इस विचार से जब हम मूृत्तिपूजा का 
अध्ययन करते हैं तब हम यह पाते हैं कि यद्यपि वह देखने मे बाहर से सर्वथा समान,हैं 
फिर भी उसके पूर्व का इतिहास शायद हो कही समान या एक हो । कोई भी मूर्ति ऐसो 
नही है जिसका पूर्व का इतिहातत और चरित्र न हो । इन्ही पूर्व-चरित्रो पर उनकी वैज्ञा- 
मनिक्र और सच्ची अभिरुचि है । 

मृर्ति-पजा के पूर्व-चरित्र 

अब हमे मूत्तिप॒जा के कुछ प्रचलित रूपो पर विचार करना है। हमे श्रीच्र यह 
पता लग जायगा कि किन विभिन्न ऊँचाइयो और गहराइयो से उसके श्रोत निकले । 

यदि हड्डियों, भस्म या सृतक मित्र के वाल स्मृति स्वरूप रक्‍्खे जाते हैं, यदि वे 
सुरक्षित और पवित्र स्थानों मे रक्खे जाते हैं, यदि समय समय पर उनके दर्शन किये 
जाते है, उनकी वार्ता होती है अपने एकान्त मे लोग और सच्चे उपासक उनकी याद मे 
शोक-गीत गाते हैं तो इन सब को मूर्तिप॒जा कहा गया है और कहना चाहिये । 

और भी, यदि एक तलवार जिसका एक वीर योद्धा ने प्रयोग किया था, ए 


भंडा, जिसे लेकर पूर्वजो ने विजय श्रो प्राप्त की थी, एक घडी या राजदड, वां हे 
आदर और सम्मान से देख जाते हैं या युद्ध मे जाने वाले सैनिको द्वारा उत्साह से उत 


वया सूर्ति पूजा धर्म का आदिस रूप है ६६ 


का अभिनन्दन होता है तो इन सब को मूर्तिपुजा कहना चाहिये । यदि ये पताकाये और 
सलवारे पुरोहित द्वारा पुज्य कही गयी हैं या उनकी आत्माओं मे प्रार्था की जाती है 
लो इनको लेकर युद्ध क्षेत्र मे गये थे, मानो वे आज भी जीवित हैं तो इस सब को मूर्ति- 
'पूजा कहना चाहिये | 


यदि पराजित सैनिक अपने घुटनों से लगा कर अपनी तलवार तोड देता है, या 
अपने सैनिक चिन्ह फाड डालता है तो यह कहना चाहिये कि वह अपनी मूर्ति या इष्ट को 
दड दे रहा है । इतना ही नहीं, नेपोलियन को भी मूर्तिपुजक कहना चाहिये । पिरामिडो 
की ओर नकेत करके उसने अपने सैनिकों से कहा था “इन स्मृति भवनों को ऊचाई से 
चालीस शताब्दियाँ तुम्हे देख रही हैं, सैनिको !”” 


यह एक प्रकार की ऐसी तुलना है जिसमे समानत्ताये विभिन्नताओं पर परदा 
डालती है । «' , 

ऐसी बात नही है । हम बहुत अधिक विभेद नही कर सकते हैं यदि हम केवल 
जानना ही नही समझना भी चाहते हैं कि आदिम जातियों के पुराने रीति रिवाज 
चया थे । कभी कभी एक पक्षी, सारस या पत्थर की पूजा की जाती थी इसलिये कि वह 
थुरानी भूली हुई वेदी थी या विसी पुराने न्‍्यायाविकारी का स्थान था। रूभी-कभी इस 
ईलेये कि वह प्राचीन युद्ध क्षेत्र था, हत्या का स्थान था, या किसी राजा की समाधि 


का स्थान था । कभी कभी इस लिये कि वह परिवारों या जातियों की पवित्न सीमा थी, 
मूर्ति के समान पूजा की जाती थी । 


ऐसे पत्थर हैँ जिनसे हवियार बनाये जा सकते हैं, ऐसे भी पत्थर हैं जिन पर 
हथियार तेज किये जा सकते है, स्विस भोलो में पाये जाने वाले जडे' पत्थर की तरह 
के, इनको बालो में खोसने के लिये बहुत दूर से लाया गया होगा । 


जावाश से गिरी हुई उल्काएँ भी इसी श्रेणी मे आती हैं। क्या इन सब को 
फेवल मृतियों के नाम से पुछारा जाथगा और इसलिये कि उचित कारणों से किन्तु 
विभिन्न कारणो से, इनको पुराने और आधुनिक लोग भी आदर देते है, श्रद्धा करते 
है और प्रायः अपना मस्तक भी झुवाते है । 


दभी-फनी एक सावारणख पत्थर की पूजा वी जाती है, उस्ते ईश्वर की प्रतिमा 

गाना याता है । एससे सूप्मता की उच्चतर शक्ति प्रकट होती है, फिडियास के कुशल 
निर्माणो को जो सूक्ष्म तप से पुजा दी जाती है. उससे अधिक । कभी-कमी मनृप्य के 
बाकार से मिलती उुनही प्रस्तर-झिला को जो पूजा दी जाती है वह थामिक भावना 
पे निम्न कोदि प्रग्द कर सकती है । यदि हम सस्तोए कर लेते हैं कि यह सब, गौर 
इससे भी अधिक पूजा, आदर या श्रद्या मृत्ति पूजा है, तो हम को बताया जायगा कि 
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वह पत्थर जिस पर इग्लेंड के समस्त राजाओ का राज्याभिषेक हुआ है एक पुरानी 
मूर्ति है और विक्टोरिया के राज्याभिषेक उत्सव को एग्लो-सैक्सन मूति पूजा का अब- 
शेष मानना चाहिये । 


बाते यहाँ तक पहुँच गयी हैं कि अफ्रीका मे भ्रमण करने वाले वहाँ के आदिम 
निवासियो से प्राय: प्रश्व करते हैं कि क्या उनको मूर्तियों मे विश्वास है। गरीब हब्शी 
या हाटेनटाट या प॒पुआ को इन शब्दों का अर्थ भी शायद ही आता हो । मूर्तियों के 
'लिये अफ्रीका वासियों का शब्द है, “नी, स्नी' ग्र ग्र/ या 'जू जू” ये सब झाब्द एक ही 
है । (१) एक उदाहरण देना आवश्यक है । इससे यह ॒ स्पष्ट हो जायगा कि प्राय 
परीक्षक से परीक्षार्थी श्रेष्ठ होता है, एक हब्शी वृक्ष की पूजा कर रहा था, इसे उसकी 
मूत्र कहा जाता था। उसे भोजन समपित कर रहा था। किसी यूरोपियन ने पूछा 
कि क्या वृक्ष भोजन कर सकता है | हष्शो का उत्तर था “अरे यह वृक्ष मूर्ति नहीं हैं। 
हम जिस मूर्ति की पूजा करते हैं वह आत्मा है अदृश्य है। वह इस वृक्ष मे उत्तरी है। 
निश्चय हो वह हमारा समपित भोजन खा नहीं सकती है किन्तु उसे इसके आध्यात्मिक 
अश मे आनन्द मिलता है, शारीरिक अश वह छोड देती है जो हम देखते हैं ।”” 


यह कहानी बिलकुल ठीक है | श्री हैलियर ने इसका प्रमाण दिया है। यह 
हमारे लिये ग्रम्भीर चेतावनी है । हम एक ही नियम से जज्भुलो कहे जाने वाले लोगो 
की पूजा और बलिदान की भाषा टीका न करे । मूर्ति पूजा ऐसे शब्दों से, जिनकी 
व्याख्या भी ठीक से नही को गयो है और जो उपयुक्त भो नही हैं उनके धाभिक हत्यो 
को न पुकारे | 

मत भ्रम और भी अधिक बढ जाता है जब यात्री, मूर्ति शब्द को आधुनिक अर्थ 
करते हैं ईश्वर के स्थान मे । जिन आदिम वासियों के बीच मे वे रहे हैं उवका वर्खन 
करते हैं इसो आधुनिक शब्दावली से । इस प्रकार एक यात्री लिखता है “आदिमवासी 
कहते हैं कि बबा की मूर्ति काडी मे रहती है और उसे कोई भी मनुष्य वहाँ देख नही 
सकता है । जब वह मर जाता है तब मूर्ति पूजक उसकी हड्डियाँ एकत्रित करते हैं, उसे 
पुनर्जीवित करते हैं, भोजन देते हैं फिर वह रक्त माँस का प्राणों होता है ।” यहाँ पर 
मूर्ति, शब्द के कामशियन अर्थ मे प्रयुक्त है । इसका अर्थ मूति नही है, देवता या सत्ता 
है । मूर्ति जो भाड़ी मे रहती है और जिसे कोई देख नही सकता है मूर्ति के ठीक उलदे 
अर्थ मे है 'फेटिको' या आय मे हे फटओो बाज गे वा चाह तोता ग्रू” या चाहे जिम नाम से पुकार । सूर्तियाँ निष्थ्राण और 


(१) बेटज २-१७५ एफ शल्टज का कहना है कि हव्शियों ने यह शब्द पुर्त- 
गालियों से लिया । वैसशियन “इन क्लीजी' नाम देते हैं मूति के लिये यह अफ्रीका के 
'पश्चिमी तट पर प्रचलित है । 


क्या मूर्ति पृजा धर्म का आदिम रूप है ? ७ 


देखायी देने वाली वस्तु हैं जिनकी पूजा की जाती है केवल अफ्रीका मे ही नहीं, सारे 
ससार में । यह मूर्ति पूजा उनकी धार्मिक चेतना का एक स्वरूप है एक समय का । 


मृ्ति पूजा की व्यापकता 

यदि हम आगे बढे' तो हमे आश्चर्य नही होगा जब हम देखे गे कि मूर्तियाँ सब 
जगह पायी जाती है, प्राचीत और आधुनिक लोगों में सभ्य और असमभ्य दोनो में । 
द्राय मे पलाडियम को आकाश से आया हुआ माना जाता था इससे नगर दुर्भध्य था ।. 
उसे भी मूर्ति की सज्ञा दी जा सकती है। ओडेसियस और डायामैडीज ने जब उसे छुरा 
कर, मूर्ति की तरह, हटाया तब फराय की विजय कर सके । पाशालियास का कहना है 
कि प्राचीन काल मे यूनान में देवताओ की सूर्तियाँ साधारण पत्थर की थी । उसका कहना 
है कि वे पत्थर अब भी हैं, इस युग की दूसरी शताब्दी मे भी । फराय मे उनके कथना- 
नुत्तार तीस चौकोर पत्थर है जो हरमीज की प्रतिमा के निकट हैं। लोग उनकी पुजा 
करते थे । प्रत्येक पत्थर को एक देवता का नाम दिया गया था | 


थेस्पियन लोग जो इरोज को प्रथम ईश्वर मान कर पूजते थे, उसकी मूर्ति 
बनाये थे । वह फेवल एक पत्थर थी । हैरोज में हेराक्नीज की प्रस्तर-प्रतिमा इसी 
प्रकार की थी, पुरानी प्रथा के अनुसार । पासेनेआज ने ऐसा ही लिखा है। सिसियन 
में जायस मेलीशाज की मूर्ति है। दूसरी मूर्ति आरटेमिश्न पैट्रोआ की है दोनो के 
निर्माण में कोई कला नही है । एक केवल पिरामिड, स्तूप है और दूसरी एक खम्भा। 
आरकोमेनस मे, उनका कहना है कि, श्रेष्ठता और शुचिता की प्रतिमा है। उनकी 
पूजा साधारण पत्थर को भांति की जाती थी । यह्‌ विश्वास किया जाता था कि एती- 
क़ोस के समय में आकाश से गिरे थे । ये पासानियास के समय मे शुचिता की मूत्तियाँ 
मन्दिर में स्वापित की गयी थी । 


रोम में भी ऐसा ही है । उन पत्थरों की पूजा की जाती थी जिनको आकाश से 
गिरा हुआ माना जाता था ओर युद्ध क्षेत्र मे विजय के लिये उनसे प्रार्थना की जाती 
थी। मार्स नक्षत्र को एक भाले से प्रकट किया जाता था । आगस्ट ने दो नाविक युद्धो 
की पराजय के दाद नेवचून, एक नक्षत्र, को मूर्ति की तरह दंड दिया। देवताओं की 
पक्ति से उसकी मूर्ति हटा दी। स्वेटो नियम के कथनानुसार नीरो को सब धर्मों से 
घृणा थी । कुछ समय के लिये उसने डीया सीरिया मे विश्वास किया था । इसका भी 
अन्त हुआ बोर उसने उसकी प्रतिमा का बहुत अनादर किया । वास्तविकता यह थी 
कि किसी क्षज्षात व्यक्ति ने उसे एक लडकी को छोटो मूर्ति दी थो जो उसके कथना- 
चुधार, पडूयन्तोी से उम्रवी रक्षा करती थी । इसके ठोक बाद ही उसे पता लगा कि 
उसकी जान लेने के लिये पडयन्त्र हो रहा है। तव से उसने उस मुर्ति को सर्व श्रेष्ठ 
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सत्ता मानकर पूजना आरम्भ किया । प्रत्येक दिन वह त्तीव वार उसके सामने बलिदान 
करता था । वह घोषणा करता था कि इससे उसे भविष्य की घटनाये,स्पष्ट दिखाग्री 
देती थी ! 
रोम के स्थान ' पर यदि यह सब टिमणकटू में हुआ होता तो क्या हम इसे 
[भूत पूजा न कहते ? 
अन्त भें, ईसाई धर्म की बात कहनी है | रोमन कैथलिक देशो में निम्न वर्ग के 
लोग सन्‍्तो की प्रतिमाओ के साथ जो व्यवहार करते हैं क्या वह दुष्टता-पूर्णा नहीं है। 
डेला वले का कहना है कि पुतंगाली नाविक सेन्ट अथनो की मूर्ति बाँधते थे और फिर 
घुटनों के बल भरक कर प्रार्थना करते थे “ऐ सन्त अन्थनी ! आप कृपा करके यही रहिये 
ओर हमारी समुद्र-यात्रा के लिये अनुकूल वायु दीजिये ।” फ्रेजियर ने लिखा है कि एंक 
स्पेन का केप्टन कुमारी मेरी की मूर्ति मस्तूल मे बाँध देता था और घोषणा करता था 
कि वह मूर्ति वही लटकती रहेगी जब तक वह अनुकूल वायु प्रदान नही करेगा । कोट- 
जव्यू की घोषणा है कि नियापालिटन लोग अपने सन्‍्तो को कोडे मारते हैं यदि वे उसकी 
प्रार्थवाये स्वीकार नही करते हैं। कहा जाता है कि रूसी किस्तान अपनी मूर्तियों का मुख 
ढँक देते हैं यदि वे कोई अनुचित कार्य करते होते हैं । इतना ही नही वे अपने पड़ोसियों 
के सन्‍्तो को उधार माँग लाते हैं यदि वे विशेष रूप से सफल सिद्ध हुए हैं। 
कोई अजनवी यह सव देखकर यही कहेगा कि यह सब तो मूतति पूजा ही है। 
फिर भी जब हम स्वय अपने से पंछते हैं कि यूरुप मे कुमारी मेरी की या किसी सन्त 
की पूजा कैसे सम्भव हुई तब हमारी दृष्टि खुलती है। अफ्रीका के हब्शियों के सम्बन्ध 
में यही बात क्यो नहीं है । उतकी सब मूर्तियों को कल की ही क्यो मान लिया जाय । 
साराश यह है कि हम देखते है कि जिसे मृति पुजा कहा जा सकता हैं वह 
उन धर्मों मे जिनका इतिहास हम जानते है गौणा है । तब अफ्रीका को मूर्तियाँ जिसका 
धर्म का प्रारम्भिक इतिहास हम नही जानते हैं प्रमुख कैसे मान ली जाये । यदि 'सर्वश्न 
मूर्तियों के पूर्व चरित्र मिलते हैं, यदि सर्वत्र सूर्ति पृजा के बाद न्यूनाधिक धार्मिक विचारों 
का विकास मिलता है तब हम इस पर आग्रह क्यों करते हैं कि अफ्रोका मे सब धर्मा की 
आरणम्भ मूर्तिपुजा से है । ' ह 
सब धर्मों मे मूतिपूजा का कारण बताने में दक्षिण अफ्रीका मे सूर्तिपृजा हे 
हवाला दिया जाता है। क्या इससे अच्छा यह नही होगा कि अफ्रीका मे सूर्तिपूजा # 
कारण बताने में समान तथ्य उन देशो के दिये जाये जिनके धर्मों का इतिहास हा 


ज्ञात है । कसी में नहीं 
:. केबलमूर्ति पूजा किसी धर्म में नहीं है। . 
, किन्तु यदि कभी यह सिद्ध नहीं हुआ है और न कमी सिद्ध हो सता हा कं 

अफ्रीका में या अच्य स्थानों में सूर्तिपृजा, किसी भी अर्थ में धर्म का प्रमुख अरे थी, 


क्या मूरति ३ जा धर्म का आदिम रूप है ? छरे 


नही, तो यह'भी स्पष्ट नहीं है कि मूतिपजा ही अफ्रीका में या अन्यत्र लोगों का सम्यक 
चर्म थी । 


यद्यपि हब्शियों के धर्म के सम्बन्ध मे हमारः ज्ञान अब भी अत्यन्त अपूर्ण है, फिर 
भी मेरा विश्वास है कि में यह साधिकार कह सकता हूँ कि जब कभो भी ऐसा अवसर 
मिला है कि उनमे सबसे निम्न स्तर की जातियो की भी धामिक भावनाओं से सस्पकी 
स्थापित किया जाय तब हमें ऐसी कोई जाति नहीं मिली जिसमें मूरतिपजा के आगे भी 
कुछ न मिला हो। सू्तिपुजा ही उनका सम्यक धर्म नहीं है । पार्थिव पदार्थों. की प्रकट 
रूप से पजा अफ्रीका की जात्तियों मे विस्तृत रूप से की जाती है, दूसरो की अपेक्षा बहुत 
अधिक । हब्शियों की वौद्धिक प्रवृत्तियो और भाववाये इस कोटि की पूजा की ओर 
उनको ले जाती हैं। मैं यह सब सहर्ष स्वीकार करता हूँ । मेरा कहना यह है कि मूर्ति- 
थजा घर्म का अष्ट रूप थी। अफ्रीका में और दूसरे स्थानों मे भी हब्शी, पत्थर और 
पेड़ो की पजा से उच्चतर धार्मिक भावनाओं की क्षमता रखता है जौर अनेक जातियाँ 
जो मुर्तिपृजा मे विश्वास करती हैं उसके साथ ही अत्यधिक शुद्ध, उच्चस्तर के विचार 
और भावनाएँ अपने इष्ट के सम्बन्ध भे रखती हैं। हमारी अन्तदृष्टि आवश्यक है | 
ऐसी अल्तर्वष्टि जो यह देख सके सम्पर्ण क्यए है, सस्यक पजए बय है । केवल वाह 
पजा के स्वरूपो मे अपर्णा में अत्यधिक जोर न दे। जितना ही मैं मूर्ति पजको के 
साहित्य का अध्ययत करता हूँ उतना ही उनके घर्म भे इस दृष्टि से आस्था रखता हूँ, 
विश्वास करता हूँ कि हमे उनके उद्देश्य के सम्बन्ध भे सच्चा निशय तभी प्राप्त हो 
सकता है जब हम पहले उस चरम बिन्दु को देख ले जिस पर वे पहुँच चुके हैं, उसके 
बाद हम साप करे जैसे आल्पस पहाड की नाप जोख करते हैं । धर्म सभी जगह एक 
उत्प्रैरणा है । वह पण ता कही भी नही है। हृव्शियों के धर्म के सम्बन्ध में हम उतने 
ही का दावा करते हैं जितता कि अपने धर्म के सम्बन्ध मे | जो दिखाई देता है; केवल 
आवरण मात्र, वाह्म पूजा उसे देखकर ही हम कोई निर्णय न करें । वास्तविकता क्‍या 
है, सम्पूर्ण सत्य क्या है इसे जान कर ही निर्णय देना ठीक होगा । वह क्या है, इतना 
भी पर्याप्त है। उसे वया होना चाहिए और उसके सिद्ध उपासको मे वह किस रूप से हैं 
यह जान लेने पर हमारा निर्णय निष्पक्ष होगा । 


अफ्रीका के धर्म में उच्चतर भाषनाएँ 


इन परिस्थितियों मे अफ्रीका के हृब्शियों के धर्म के सम्बन्ध मे समुचित ज्ञान 


अज्त करने मे श्री वाटज ने बहुत कार्य किया है। उनकी पुस्तक “अन्यापोलाजी' न 
फिपय मे सभीचीन प्रन्य है । रे हे दल 


फा०---६ 


४ धर्म की उत्पत्ति और विकास 


वेट्ज, अरिस्टाटल के “आरगनन' के सम्पादक थे। उन्होंने अपने विषय को 
विद्वत्तापणा ढद्ध से निभाया है । वे केवल निष्पक्ष ही नही थे, उन्होंने जिन अधिकारियों 
के उद्धारण दिये हैं उनकी भी पूर्ण रूप से समीक्षा कर ली थी। इज्जूलेरड मे उनका 
शोधकार्य प्रसिद्ध है। उनके अनेक तथ्यों और सम्मतियों का दूसरी भाषा मे अनुवाद श्री 
टेलर ने किया है | हव्शियो के सच्चे धर्म के रूप के सम्बन्ध मे उसके निशा य उनके हो 
शंब्दो मे देना ठीक होगा । हब्शियो के धर्म को प्रायः सर्वदेव बाद का एक विचित्र अच्छा 
रूप माना जाता है और उसे मूर्तिपृजा ( फेटिशिस्म ) का विशेष नाम दिया जाता है। 
उसे निकट से देखने पर यह प्रकट होता है कि कुछ वाहियात और वेकार बातो को 
छोड़कर जो उनके सब कार्यो मे परिस्थितियो के कारण आ गई हैं, उनका धर्म दूसरे 
असम्य लोगो की तुलना मे न तो विचित्र है और न भद्दा | यह धारणा तभी हो सकती 
है जब हम केवल उसके वाह्य रूप को देखे या उनके टेढे-मेढे पूर्व चरित्रों पर ही विचार 
करे । सम्पूर्ण! और सम्यक समीक्षा तथा अनुसन्धान, जैसा कि अभी कुछ विद्वानों ने 
किया है, यह बताता है और उससे आश्चर्य होना स्वाभाविक है कि हब्शियो की अनेक 
जातियाँ, जो अपने से अधिक सम्य जातियो के सम्पर्क मे कभी नहीं आयी अपने धार्मिक 
विचारों के विकास की प्रगति मे बहुत आगे है। लगभग सब असम्य जातियों से अधिक 
आगे हैं । यहाँ तक कि हम उन्हें यदि एक ईश्वरवादी न भी माने तब भी यह कह 
सकते हैं कि वे सच्चे एक ईश्वर वाद की सीमा के बहुत ही निकट पहुँच गये हैं | यद्रपि 
उनके धर्म मे बहुत अधिक भद्दे अन्धविश्वास है जो दूसरे लोगो को सच्चे धार्मिक 
विचारो मे कुंठित कर देते हैं । 


स्वय वेटज श्री विलसन की पुस्तक, वेस्ट अफ्रीका, उसका इतिहास, स्थिति और 
सम्भावनाये (१८५६) को सर्वोत्तम पुस्तको में मानते हैं । किन्तु उन्होंने अपनी सामग्री 
दूसरे श्रोतों से भी प्राप्त की है। विशेषत मिशनरी लोगों के विवरणो से । श्री विलसत 
ने पहले पहल यह बताया था कि जिसे हम मूर्तिपूजा कहते है वह हन्शियों के सच्चे 
घ॒र्म से बहुत भिन्न है। इसके पर्याप्त प्रमाण हैं कि वही जातियाँ जिनको मृतिपृजक 
माना जाता है, या तो देवताओं में विश्वास करती हैं या एक महान सर्व शक्तिमाव भग- 
वान को मानती है जिसने इस ससार की सृष्टि की है । उसके लिये उनकी ग्राम्य भाषा 
में विशेष शब्द है । 


प्रायः यह भो कहा जाता है कि उस महान सत्ता की कोई पूजा नही होती है, 
जो; पजा देखी जा सके । 'केवल -मूर्तियों को पूजा की'जाती है । इसके अनेक कारस हम 
सकते हैं? । अत्यन्त आदर और >्रद्धा-मी इसक।' कारण हो सकती है और- उदासीनता 
भी । इस प्रकार ओमज़ीज्ध या अश्ाटीज़ अपनी भाषा मे महान- सत्ता को उसी वाम से 
पुकारते हैं जिससे आकाश को । किन्तु उनका अभिप्राय होता है एक व्यक्तिग्रत देवता, 


क्या मूर्ति पूजा धर्म का आदिम रूप है ? भू 


जिसने उनके कथनानुसार सब वस्तुओं की सृष्टि की हैं और जो भ्रत्येक उत्तम वस्तु का 
दाता है । किन्तु यद्यपि वह सर्व ज्क्तिमाव और सर्वव्यापी है जो मनुष्यों के विचार भी, 
जानता है, उनके सद्धुट मे दया करता है, ससार का शासन, उनके विश्वास के अनुसार 
उसकी माज्ञा से छोटी भात्माओं द्वारा होता है । इनसे दुष्ट आत्माओ की द्वी पूजा को 
आयश्यकता है और उनको प्रसन्न रखने के लिए बलिदान किया जाता है । 


क्रिकदैद्धू: ने गोस्ड कोन्‍्ट,के हृव्शियों के चरित्र के इसी पक्ष को ओर घ्याव आक- 
षित किया है। उनका विचार है कि एक महान भगवान से उनका विश्वास बहुत 
पुराना है । इसने ससार की सृष्टि की है और वही शासन करता है। किन्तु आगे यह 
भी कहते हैं कि वे उसको बहुत कम पुकारते है । उसे वे परम मित्र या अपना निर्माता 
मानते हैं जब बहुत बडे सद्भूट मे पडते हैं तव वे कहते हैं “हम भगवान के हाथो मे हैं । 
हम वही करेंगे जो वह हमसे ठीक समझ कर करवायेगा ।” 

इम विचार की पुष्ठि मिशनरी लोग्रो ने की जिन प्र पक्षपात का आरोप 
नही लगाया जा सकता है। उनका यह भी कहना है कि एक महान सत्ता के विश्वास 
का प्रभाव भी हव्शियों पर पडा है। प्राय भयद्भुर सद्धुट मे वे कहते हैं “भगवान 
पुरातन है, वही सर्वोपरि हैं । वो हमे देखते हैं। हम उनके हाथो में हैं /” उसी मिशनरी 
का यह भी कहना है कि “यदि इस विश्वास के साथ ही वे हजारो मूर्तियों मे, देवी- 
देवताओं में भी विश्वास करते हैं तो यह दुर्भाग्य से अवेक ईसाइयो की भांति है। वे 
भी ऐसा ही करते हैं ।” 


ओदज्ीज़ या अशाटी लोग ईश्वर को सर्वोच्च सत्ता मानते हैं। उसे ख्रष्धप, 
प्रकाश, वर्षा और बरदानो का दाता मानते हैं । सर्वत समझते हैं फिर भी उनका 
विश्वास है कि वह सत्ता ससार के शासन मे उतरना नही चाहती । उसने अनेक आत्मायें 
बनाया हैं जो पर्वत और घादियो पर, खेतो और जद्भुलो पर और समुद्र तथा सरिताओ 
पर शासन करतो हैं । * 


वे आत्माएँ, उनकी कल्पना के अनुसार मानवोय आकृति की हैं। उनको प्राय: 
देखा जा सकता है। पुरोहित लोग उतको विशेषतः देखते हैं । उनमे अधिकाँश अच्छी 
जात्माये है किलु कुछ दुष्ट आतक्ताएँ भी हैं । ऐसा जान पडता है कि एक बात में ये 
हब्शो यूरोपियन लोगो के समकक्ष हैं। एक महान दुष्ड सत्ता को वे स्वीकार करते हैं 
जो मनुष्यों की शत्रु है जो इस लोक से दूर निवास करती है । 


परम शक्तिमान सत्ता को कुछ ध्फ्रीकी नाम दिये गये थे जिनका अर्थ था प्रारम्म- 
सूर्य, आकाश, जलद । दूसरे नामो का अर्थ था स्वर्ग का स्वामी, स्वर्ग सम्राट और 
अधिपति, अहृस्य सुष्टा । इस रूप मे थे लोग उसकी स्तुति करते समय अपने मुख 
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पृथ्वी की ओर रखते है । उनकी एक प्रार्थना थी “ऐ स्वर्ग के भगवान मृत्यु और 
बीमारी से हमारी रक्षा करो | हे भगवाव हमे सुख और बुद्धि दो ।! - 
फर्सदो पो के एंदियाह परम सत्ता को रूपी” कहते है । किन्त उसके नोचे छोटे 
देवताओं की सत्ता भी मानते हैं जो भगवान और मनुष्य के वीच मध्यस्थ हैं। कैमरन 
के डुबललाह महान सत्ता और सूर्य को एक ही नाम से पुकारते हैं । 
योहवा लोग एक स्वर्ग के स्वामी मे विश्वास करते है जिसे वे “ओलोरन, कहते 
हैं। वे दूसरे देवताओ मे भी विश्वास करते हैं । ककंडा जिले मे ईफा स्थान को वे देव- 
ताओ का केच्ध मानते हैं, एक प्रकार से ओलम्पस जहाँ से मनुष्यों की सृष्टि का प्रारम्भ 
माना जाता है। हे 
अक्रा के लोगो मे, रोमर ने बताया है कि निकलते हुए सूर्य की एक प्रकार से 
उपासना की जाती थी । ज़िमरमैन का कहना है कि वहाँ पर किसी भी पाथिव पदार्थ 
की पूजा, मूर्ति पूजा नही की जाती | मिशनरी लोगो के विवरणा से हम जानते हैं कि 
सर्वोच्च देवता के लिये उनका नाम जोगमा है, जिसका अर्थ है वर्षा और भगवार्न। 
यह जोगमा' शायद 'न्यामो' के समान है जो गोल्ड कोस्ट मे भगवान का नाम है। 
चहाँ भी इसका अर्थ है आकाश, जो सर्वत्र है और सदा से है । एक हब्शी पुरोहित ने' 
कहा “क्या तुम प्रतिदिन यह नही देखते कि घास, अन्न, वृक्ष, वर्षा से बढते हैं जो वह 
देता है वह स्रष्टा क्यो नही है ? मेघ उसके घूंघट हैं, नक्षत्र उसके मुख के जवाहिरात 
हैं । बोग उसके बच्चे हैं, वे आत्माये जो वायु मे पूर्ण हैं और प्रथ्वी पर उसकी वाज्ञां 
मानते हैं । 

/ इन बोग को भी इसी प्रकार सूर्तियाँ श्रमवश मान लिया गया है । अनेक पुराने 
धर्मों में यह एक प्रमुख तत्व है, केवल अफ्रीका मे ही नही, वरन्‌ सव जगह यह विद्यमान 
है जहाँ भनुष्य और देवता का अन्तर बहुत बडा हो गया है और जहाँ किसी मरुत्थव 
सत्ता की आवश्यकता है जो उस खाई को भरे जो मनुष्य ने अपने और देवताओ के' 
बीच स्वय निर्मित की है। सेलसस ने भी इसी प्रकार के विचार व्यक्त किये हैं जब उसने 
“नजेनी” को उपासना का समर्थन किया है। इसाई लोगो, को सम्बोधित करते हुए उसने 
कहा था--वे पुरानी 'जिनी' की पूजा से इन्कार करते थे--/भगवान से कभी भूल नही 
हो सकती । भगवान की कुछ हानि नही .हो सकृती । छोड़ी आत्माएँ, भगवान के सम- 
कक्ष नही हैं। भगवाव उस आदर , पर रोष भी प्रेकट कर सकते हैं जो हम उतको देते 
हैं । हम वे वल भगवान के गुणो की पूजा करते हैं जिनकी आज्ञा सर्वमान्‍्य है, भगवान 
की आज्ञा 'सें ही सब अधिकार हैं । यह कहना कि एक ही भंगवान स्वोमी और समर्थ 
है, भंगवान से ही विद्रोह करना है । उनकी आज्ञा की अर्वहेलना है । ' ' 

१« घनेल्ड कीस्ट मे यह विश्वार्स किया जाता है कि ये बोग” पृथ्वी भौर स्वर्ग के 
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।बीच में निवास करते हैं । उनकी सन्ताने' होती हैं वे मरते हैं और फिर जन्म लैते हैं । 
। समुद्र के लिए एक 'बोग' है और समुद्र के सब जीव जन्तुओ का वह दृष्ट देव है | सरि- 
ताओ, भीलो और फरनो के लिये दूसरे बोग' हैं । कुछ दूसरे 'बोग” भूमि के ढुकड़ों के 
लिये हैं जो बन्द कर दिये गये हैं । दूसरे हैं जो मिट्टी के ढेर के लिये हैं जो बलिदान को 
ढकते के लिये डाली जाती है । दूसरे ऐसे भी हैं जो कुछ वृक्षो के लिये हैं, कुछ पशुओं 
कै लिये है जैसे घडियाल, बनम़ानुस, साँप । दूसरे पशु बोग! के लिये पवित्र माने 
जाते हैं। मूर्ति पूजक हारा बनाई गई पवित्र मूर्तियों के बोग” हैं। अन्त मे किसी भी 
वस्तु के लिये जो बाल, ही तागा से बनी हो और तलिस्मा के रूप भे बिकती हो 
वोग” हैं। यहाँ हमे 'बोंग” मे और मूततियों मे स्पष्ट अन्तर दिखाई देता है । मूर्ति वाह्म 
रूप है और 'बोग” अन्तर की सत्ता, आत्मा है। इसमे सन्देह नही है कि यहाँ भी 
'आत्मिक सत्ता क्षीण हो गयी होगी और पाथिव रूप रह गया होगा । 
अकवापिम मे जंकु्पाँग” का अर्थ है ईश्वर और मौसम दोनो । बानी मे और 
ईस्ट अफ्रीका मे मकुवा लोगो मे एक ही शब्द ईश्वर, स्वर्ग और बादल के लिये प्रयुक्त 
होता है । हु 
! दहोभी मे सूर्य को सर्वश्रेष्ठ माना जाता है परन्तु उसकी पूजा नही की जाती 
है । 'इबोज' लोग सृष्टि के कर्ता मे विश्वास रखते हैं और उसको “शुक्र' कहते हैं । 
उसके दो आँखे है और दो कान हैं। एक आकाझ् मे और दूसरी पृथ्वी पर । वह अहं- 
हय है और उसे कभी नीद नहीं आती है। जो कुछ कहा जाता है वह सब सुनता हैं 
किन्तु घहु उनके ही पास जाता है जो उसके पास जाते हैं । 
| इससे अधिक सरल ओर सत्य क्‍या हो सकता है ? वह उनके पास पहुँचता है 
जों-उसके पास जाते हैं । इससे अधिक हम और क्या कह सकते हैं ? 
यह विश्वास किया जाता हैं कि अच्छे लोग उसे मृत्यु के बाद देखेंगे | बुरे लोग 
आग से डाले जायगे । क्या हम सब यही नही कहते ? 
कुछ हन्शी लोग मूर्ति पूजा के भ्रष्ट रूप से सावधान हैं । यह इससे प्रकट होता 
है कि “अक्रा” के लोग कहते हैं कि केवल बन्दर हो मूर्ति-पूुजक है । 
इन वक्तव्यों की सत्यता और प्रामारिणकता का उत्तरदायित्व मै नहो ले सकता 
हूँ । किन कारणो से, यह मैं बता चुका हैँ । मैं उनको एक विद्वान के प्रमाण से मानता 
हूं । उस विद्वान को पुरानी हस्तलेख पढने का अम्यास था। प्रोफेपर 'वेटज' ऐसे ही 
भमनुल्ल विद्वान थे । इस सबको पढ़ने के बाद हज्शियों के सम्बन्ध की धारणाये' एकदम 
उनसे दूसरी हो जाती हैं जो साघारणतया प्रचलित हैं। इनसे यह स्पष्ट हो जाता है 
कि हव्शी का धर्म अत्यन्त बहुपक्षीय है वह केवल मूर्तिपूजा नही है, सर्वत्र एक समान 
मूर्तिपुजा नही है । उसमे मू्तिपूजा है, शायद दूसरी जातियो से अधिक । लेकिन- यह्‌ 
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मान्यता कहाँ रह गई कि हब्शी का धर्म केवल मूर्ति पूजा है और हब्शी इसके आगे कभी 
भी नही बढ़ा । जो धर्म को सबसे नीची अवस्था है । हमने देखा है कि अफ्रीका वासियों 
'के धर्म में आत्माओ की पूजा के स्पष्ट चिन्ह हैं जो प्रकृति के विभिन्न भागों मे रहती हैं 
उनमे एक श्रेष्ठ सत्ता की भावना है जो सूर्य या आकाश से गुप्त और प्रकट होती है । 
यदि सदेव न सही तो प्रायः सूर्य या आकाश ही वह पुल है जो दृश्य और भहृश्य के 
बीच मे है, प्रकृति ओर भ्रक्ृति के भगवान के बीच मे है। किन्तु सूर्य के अतिरिक्त, 
चन्द्रमा की भी उपासना हृव्शों लोग करते थे । 


चन्द्रमा को वे मासो और ऋतुओं का शासक मानते थे और उसे जीवन और 
समय का नियन्ता समभते थे वृक्षों के नीचे वलिदान होते थे फिर वृक्षो के लिये भी वलि 
दान होने लगे । विशेषतः पुराने वृक्षों के लिये जिन्होंने किसी परिवार या जाति का 
आनन्द ओर दुख सब कुछ देखा था । 


पशु-पूजा 


उपरोक्त के अतिरिक्त जिसे एक साधारण नाम से प्रकृति पुजा कहा जा सकता 
है, पशु-पूजा के भी स्पष्ट (चिह्न हैं। हव्शी लोग कुछ पशुओं को पूजा कैसे करने 
लगे, उनका अभिप्राय क्या था इसकी खोज करना एक कठिन समस्या है। अधिकाँश 
लेखकों ने यह भूल की हैं कि, पुरातन धर्मो के विचार के समय, यह मान लिया 
है एक परम्परा या रीति रिवाज के लिये एक ही अभिप्राय हो सकता है, जिसमे 
स्पष्ट करना है । साधारणतया अनेक अभिप्राय होते हैं। कभी कभी मृतकों की आट 
माओ को कुछ पशुओं मे रहने पर विश्वास किया जाता है । अनेक स्थानों मे पशुओो 
को विशेशत: भेडियो को मृतक शरीर खिलाया जाता है ! परिणाम स्वरूप उनको 
पवित्र मान लिया जाता है । बन्दरों को मनुष्य-तुल्य माना जाता है सृष्टि के समय 
इनके निर्माण मे कुछ कमी रह गयी । कभी कभी यह माना जाता है कि मनुष्य को 
पापों के कारण बन्दर का शरीर मिला है। कुछ स्थानों मे विश्वास किया जाता है कि 
वे बोल सकते है किन्तु श्रम बचाने के लिये मौन रहते हैं | शायद इसोलिये उतको 
मारना पाप है । दूसरे पशुओं की तरह उनको नही माना जाता, कुछ श्रेष्ठ्ता उनमे 
'आरोपित की जाती है । इसीलिये आगे चलकर धार्मिक पवित्रता उनमे माव ली गयी 
होगी । हम जानते हैं कि हाथी, अपनी बुद्धि के विशेष विकास के कारण इसी प्रकार 
की भावनाये उत्पन्न करते है लोग उनको मारना नही चाहते । यदि मारना नही चाहते 
यदि मारना ही पडे तो उस पशु से क्षमा माँगते हैं जिसे उन्होंने मारा है। दहोमी' ५ 
जहाँ हाथी स्वाभाविक रूप से पूजा जाता है, जब मारा जाता है तब अनेक शुद्धि 


क्रियाये होती हैं । 
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अनेक ल्थानों मे कुछे पशुओ द्वारा मारा जाना भाग्य का लक्ष्मी संममा जाता 
है । उदाहरण के लिये दहोमी मे तेदुवा के हारा । 


अनेक कारणों से साँपो को भय की दृष्टि से देखते हैं। उनको पाला जाता है 
और उनकी पूजा भी होती है । विषाक्त साँपो से डरा जाता है । 


इसलिये उनकी पूजा की जाती थी । विशेषत , शायद गुप्त रूप से, उनके बिब- 
दन्‍्त निकाल देने के बाद । दूसरे साँप पालतू पश्ुओ की भाँति लाभदायक हैं | वे मौसम 
की सूचना देते है, इसीलिये उनको भोजन दिया जाता था, उनकी कीमत समभी जाती 
थी और कुछ समय बाद पूजा भी की जाती थी। पूजा शब्द को उसी अर्थ मे लिया 
है जिस निस्त स्तर मे असमभ्य लोगो मे इसका व्यवहार होता था । मृतकों की आत्माये 
कुछ समय कुछ पशुओ में रहती हैं, यह विश्वास बहुत प्रचचित है। कुछ साँपो के स्व- 
भाव पर विचार करने पर, उजाड और एकान्‍न्त स्थानों से छिपने के उनके स्वभाव से 
और उनके अचानक प्रकट होने से, अपने आश्चर्यजनक नेत्रो से निवासियों को देखने से 
हम समभ सकते हैं कि कस प्रकार का भय मिश्रित अन्ध विश्वास साँपो के विषय मे 
रहा होगा । तदनुसार ही उनसे व्यवहार किया गया । यह बात भी है कि प्राचीन और 
आधुनिक युग में अनेक जातियों ने नागा” नाम ग्रहण किया। इसका कारण उस देश 
पर अपना स्वत्व जनाना हो सकता है या जैसा डायाडोरस का कहना है साँपो को अपनी 
ध्वजा के रूप में प्रयोग किया गया था। उनका एकत्र होने का चिक्न या उनका होना 
टटका या शिषर-चिह्न । डायाडोरप्त ने यह भी कहा है कि लोगो ने साँपो को अपनी 
ध्वजा के लिये इसलिये चुना होगा कि वह उनका इष्ट देव था । या चु"कि वह उनकी 
ध्वजा में था इसलिये इष्ट देव हो गया होगा प्रत्येक दृष्टि से देखने पर यह स्वाभा- 
विक लगता है कि लोगो ने किसी भी कारण से अपने को नाग कहना प्रारम्भ किया 
और उनको अपना पूर्वज मानने लगे, फिर उनको देवता मावने लगे । भारतवर्ष भे 
बहुत पहले पुराण कथाओ मे, महा काव्यों मे और परम्पराओ मे साँपो का प्रमुख स्थान 
हो गया था। हमारी बच्चो की कहानियों मे जो स्थान परियो का है वही स्थान साँपो 
का हो गया । वे गधवों, अप्सराओ, और किन्नरों आदि के साथ प्राचीन इमारतों के, 
भारतवर्ष मे अलदझ्भार बन गये । 


इन भारतोय साँपों से नितान्त भिन्न हैं 'जिन्दावेस्ता” के साँप, 'जेनेसिस' के 
सांप और यूनान तथा ट्यूटोनिक पुराशकथाओ के साँप । साँप अदन्तता का भी चिन्ह 
है, शायद केच्ुल छोडने के गुरा के कारण था अपने को गोलाकार लपेटने के स्वभाव 
के कारण । कल्पना के इन जीवो का अपना इतिहास है । उन सब को मिला देना वैसा 
ही होगा जैसे एक जीवन-वृत्त लिख देता सव व्यक्तियो का जो अलेकजेडर कहे गये हैं । 


बा कक घर्मं की उत्पत्ति और विकास 
है. *-«अपीक़ी से पशुओं की प्रचुर कथाएँ प्रचलित हैं | ईसप, की कहानियो की भाँति। 
यद्यपि ये सब जातियो में नही मिलती हैं। | ह 

यह भी कहा जाता है कि प्राचोन काल में मनुष्य और पशु एक दूसरे से वार्ता- 
लाप कर सकते थे । बर्क में यह कहा जाता है कि एक मनुष्य ने अपनी झ््री से पशुओो 
की भाषा का भेद बता दिया । उसके बाद वार्तालाप की शक्ति समाप्त हो गयी। प्रह 
कहा जाता है कि अफ्रीका में मनुष्य की देवता की भाँति कभो पूजा नही होती । यदि 
कही पर शक्तिशाली सरदारों को जो सम्माव दिया जाता है उससे हम कम्पित हो जाते 
हैं तो हमें यह नही भूल जाना चाहिये कि रोम के अत्यन्त उत्कर्ष के समय मे आगंसू 
और उसके उत्तराधिकारियो को देव-तुल्य सम्मान दिया गया था । जो अग भग पु 
प्राणी हैं, बोने हैं या कुछ विचित्र हैं उनको ऐसी दृष्टि से देखा जाता है जैसे वे अप- 
वित्र हो । 
पुनजन्म ु 

मृतकों की आत्माओ को बहुत सम्मान दिया जाता है । मृतकों को हड्डियों प्रायः 
सुरक्षित रक्‍्खी जाती हैं और घामिक आदर और श्रद्धा समरवित की जाती है। अश्ाटी 
लोगो का एक शब्द 'क्ल' है जिसका अर्थ है मनुष्य का जीवन । यदि पुल्लिग मे इसका 
प्रयोग करे' तो इसका अर्थ होता है वह प्रेरणा जो मनुष्य से पाप करवाती है। ब्नी 
लिंग में प्रयोग करने पर इसका अर्थ होता है वह आवाज या प्रेरणा जो मनुष्य को पाप 
है बचाती है। 'क्लः किसी व्यक्ति की प्रतिमा है जिसे जादू से निकट लाया जा सकता 
है। बलिदान की उसे कामना है क्योकि वह रक्षा करती है । जब एक व्यक्ति मर जाता 
उसकी 'क्ल! 'सिसा” हो जाती है जिसका पुनर्जन्म हो सकता है । 

अफ्रीका के धर्म का बहुसुखी रूप 

अब मैं यह पछता हूँ कि ऐसे बहुमुखी धर्म के रूप को क्या सीधे अफ्रीका वास 
की मूर्ति पूजा कहा जा सकता है ? क्या हमको सब धर्मों का थोडा अश हब्शी की पूजा 
और विश्वास में नही मिलता है, जो कुछ भी थोडा बहुत हम उसके विषय में अब 
जानते हैं उसे देखते हुये ? क्या हमारे पास कुछ भी प्रमाण है कि ये हब्शी किसी भी 
समय केवल मूर्ति पृजक थे और कुछ नही ? क्‍या हमारे सब प्रमाण इसके विपरीत सिद्ध 
नही करते हैं ? मूर्ति पूजा एक तात्कालिक विकास थी, पूर्व-चरित्रों पर विचार करने 
से इसे समझा जा सकता था । मूर्ति पूजा कभी भी मनुष्य के हृदय की मौलिक भावना 
नही थी । 
मनोवैज्ञानिक दृष्टिकोण से, कठिन समस्या यह है कि तर्क पूर्णा और उच्च 
धामिक विचारों के साथ, जिसके चिह्न अनेक हब्यो जातियो मे मिले हैं, उनकी भद्दी 
भू्ति पूजा का सामजस्य कैसे किया जाय । 


वया सुर्ति पूजा धर्म का-आदिम रूप है ? 


,।. हमें स्मरण रखना चाहिये कि अत्येक धर्म बुद्धिमान और मूक कै के कर्म 
भौता है । बुड्ढे और नोजवानो के बीच का मार्ग है। मस्तिष्क जितना ही ऊँचा देंवत्याः 
की खोज में उड़ता है उतना ही अनिवार्य हो जाता हैं कि उनकी अभिव्यक्ति के लियेः 
चिह्न रक्खे जायें जिनकी आवश्यकता वच्चों' को होती है और प्रायः अधिकाँश जन! 
साधारण के लिये होती है जो सूक्ष्म और ग्रूढ बातो को सममने में असमर्थ हैं । 
इसमे सन्देह नहीं है कि मूर्ति पूजा के पक्ष मे उसके सब रूपो के विषय मे दलीले 
दी जा सकती हैं। हमारी दुर्बलता मे वह सहारा देती है। वह हमें कर्तव्य-बोध कर-- 
वाती है। वह हमें पाथिव पदार्थों में आध्यात्मिक दर्शन की ओर ले जा सकती है। वह 
हमे शान्ति और सान्‍्त्वना देती है जब हमे कही शान्ति नही मिलती है। वह इतनी” 
निरापद है कि यह समभना कठिन हो जाता है कि मानव मात्र के-कुछ परम बुद्धिमान' 
उपदेशकों ने इसकी निन्‍दा क्‍यों की है । बहुतो को आश्चर्य होता है कि दस आज्ञाओं 
में जो सूत्र रूप मे हैं, दूसरा स्थान इस आज्ञा को क्यों दिया जाता है “तुम अपने लिये 
कोई मूर्ति नही बनाओगे, जो स्वर्ग से है उसकी प्रतिकृति नही बनाओगे, जी पृथ्वी पर 
है या जो पृथ्वी के नीचे रसातल मे है उसकी आवृति नहीं बनाओगे । तुम उनके आगे: 
मस्तक नहों ककामोंगे ओर ने उनकी पूजा करोगे ।” 
जो इन शब्दों का गृढ़ अर्थ समझना चाहते हैं उनको पुराने धर्मों का इतिहास” 
पढ़ना चाहिये । उनको अफ्रीका के धार्मिक उत्सवों का वर्णन पढ़ना चाहिये । अमेरिका 
ओर आस्ट्रेलिया के उत्सवो के विषय मे भी जानकारी प्राप्त करना चाहिये । उनको 
अपने ईसाई गिरजाघरो के घृमधाम और तमाशे देखना चाहिये । कोई भी तक यह 
सिद्ध नही कर सकता है कि इन बाहरी चिह्नो में कोई भूल है | हम जानते हैं कि बहुत 
से लोगो के वे सहायक हैं ओर सान्त्वना प्रद हैं। किन्तु तके की अपेक्षा इतिहास एक 
अधिक कठोर शिक्षक है । एक सबक जो निश्चित रूप से धर्मों का इतिहास देता है वह 
यह है कि वह शाप जो उनको दिया गया था जा अहृश्य को हृश्य में बदलना चाहते थे,. 
आध्ययात्मिक को पाथिव बनाना चाहते थे, देवत्व को मनुष्यत्व मे लाना चाहते थे;. 
अनन्त को सान्‍्त मे बदलता चाहते थे, पृथ्वी की सब जातियो पर सत्य सिद्ध हुआ है। 
हम अपने को गरीब हब्शी की मूर्ति पूजा से सुरक्षित मान सकते हैं लेकित हमसे बहुत- 
कम ऐसे हैं जिनकी अपनो कोई मूत्ति नहीं है, वह शर्त चाहे गिरजाघर मे हो या 
हृदय मे । 
द ब्रासेज़ के समय से अब तक सृत्ति पूजा के सम्बन्ध लिखे गये अनेक लेखों की 
सर से जो परिणास निकले हैं उनको चार शीर्पको मे विभक्त किया जा सकता 
(१) 'फेटिको' मूर्ति शब्द का अर्थ प्रथम भ्रयोग के वाद से अब तक नितात्त 
स्पष्ट रहा है । उसको ठीक से व्याख्या नही हुई है । अनेक लेखकों ने उस के अर्थ का- 


सर धर्म की उत्पत्ति और विकासे 


“इतना विस्तार किया है कि प्रायः प्रत्येक चिह्न या प्रतीक को या प्रतिमुति को भी घामिक 
“पदार्थ, पूजा के योग्य, माव लिया है । 

(२) उन लोगो मे जिनका इतिहास है, हम पाते हैं कि प्रत्येक वस्तु का जो 
'मूत्ति को श्रेणी में आती है सकेत है कि उसका ऐतिहासिक और मनोवैज्ञानिक पूर्व-चरित् 
रहा है । इस लिये यह ठीक नही है'कि हम मान लें कि उत लोगो से भी ऐसा ही नहीं 
है जिनके धाभिक विकास के सम्बन्ध मे हम कुछ नहीं जानते है और जिस तक हमारी 
पहुँच नही है। ं 

(३) ऐसा कोई भी धर्म नही है जिसने मूर्त्ति पृजा से अपने को बिलकुल अलग 
'रक्खा हो । 

(४) ऐसा कोई भी धर्म|नही है जिसमे केवल मूर्ति पृजा हो समग्र धर्म हो । 


मूर्ति पूजा की मानी हुई मनोवैज्ञानिक आवश्यकता 


इस प्रकार अपने विचार से मैंने इस स्थिति पर ठोक से निश्चय किया है और 
-सर्वव्यापी आदिम मूर्तिपृजा के सिद्धान्त स्पष्ट किये हैं ॥ अब तक मूर्तिपजा के सम्बन्ध मे 
जो तथ्य मिले हैं उनसे किसी प्रकार धर्म की स्वाभाविक उत्पत्ति का प्र४त किसी भी 
भाषा में हल नही होता है ! 
मूर्तिपुजा के समर्थकों ने विशेष रूप से 'कामशियन! सिद्धान्त वालो पर यह 
आपत्ति की है कि ये केवल तथ्य हैं । एक सच्चे और हृढ सिद्धान्त को स्थिर करना है, 
उसके बाद यह स्वीकार किया जा सकता है कि धर्म की प्रथम भावना अनन्त के दर्शन 
और आन्तरिक अनुभृति से प्रारम्भ हुई जो प्रकृति के दृश्यो द्वारा हमे उस ओर ले जाती 
रही है । घ॒र्म की भावना का उदय किसी भय या आश्चर्य के कारण नही हुआ । घोषे, 
पत्थर, या हड्डियाँ जिनको मूर्ति कहा गया है उनसे, ऐसी सान्‍्त वस्तुओ से धर्म की उत्पत्ति 
-नही हुई है । 
हमसे कहा जाता है कि तथ्य कुछ भी हो जो घटना-वश ही सही, हमे छुलम 
-हैं और जो यह प्रमाण देते हैं कि धार्मिक विचारों का एक युग ऐसा रहा होगा चाहे 
वह ऐतिहासिक काल का हो या प्राग ऐतिहासिक काल का हो, पृथ्वी के वनावद और 
उथल पुथल के समय का हो सकता है या किसी समय का जब पृथ्वी के भीतर स्तर ठीक 
<हो रहे थे --मनुष्य पत्थर और स्तम्भो की पूजा करता था और इससे अधिक ई्े 


नही । 

मैं यह नहीं कह सकता कि कुछ परिस्थितियों मे केवल तर्क और समीक्षा उतना 
शक्तिशाली नही हो सकती जितनी कि एतिहासिक साक्षी, फिर भी मैं समझता हू क्ि मैंने 
व्बहुत अच्छी तरह यह स्पष्ट कर दिया है कि उन जातियों मे, जिनको मूर्तिवृजकी है ४ 
मे रखा जाता था, धर्म की सरल भावनाये विद्यमान थी और कमी कभी श्रष्टवाः 


क्या मूर्ति पूजा धर्म का आदिम रूप है ? छ्रे 


देवत्व की,' जिनके लिये हम व्यर्थ ही होमर और हेसियाउ देखते हैं | एक सिद्धान्त के 
समर्थन के लिये तथ्यों का संग्रह किया गया था, इतना ही नहीं उस सिद्धान्त के लिये 
जरणा दी गयी थी । वह सिद्धान्त बना है यद्यपि तथ्त वे नही हैं, या उनका रूप. बदल 
गया है । यह बहुत हो सकट पूर्स है कि किसी दुर्ग को अपने पीछे छोड दिया जाय, इस 
लिये इस सिद्धान्त को मूर्तियूजा के सम्बन्ध में इस धारणा को कम से कम शब्दों मे स्पष्ट 
करना है । 


इसे मान लेना चाहिये कि जो लोग यह मानते है कि घर्म की उत्तपत्ति सर्वन्र 
सूर्तिपूजः से हुई है । वे मूर्ति को पदार्थ के अर्थ मे लेते हैं। किसी आकश्मिक अर्थ में मानते 
हैं । वे पदार्थ किसी भी कारण मे या बिना किसी कारण के भी अद्भुत शक्तियों से पर्स 
'माने जाते थे । धीरे धीरे वे आत्मा या देवताओं की कोटि तक पहुँच गये । वे दूसरी 
सम्पति नही रख सकते थे कि मूर्ति प्रारम्भ से ही एक चिह्ध या प्रतीक थी, एक वाह्म 
आकार थी किसी शक्ति का जो पहले से ज्ञात थी । यह शक्ति, प्रारम्भ मे मूर्ति से पृथक 
थी फिर उसे मूति में व्यापक माना गया और इस प्रकार मूति को ही शक्तिमान लिया 
गया । ऐसी स्थिति भे मुख्य समस्या उनके लिये जो मनुष्य के मत्तिष्क का अध्ययन 
करते हैं, यह होगी कि उस शक्ति की उत्पत्ति और विकास केसे हुआ और फिर मूर्ति मे 
उसका निवास कैसे हुआ । धामिक जीवन का वास्तविक समारम्भ वहाँ होगा मूर्ति का 
स्थान गोण होगा । प्रो० जेलर के साथ यह कहना भी पर्याप्त नही हैं कि केवल कल्पना 
की उडान और भावना ही निर्जीव को भी मूतिमान और सप्राण मान लेती है। तर्क का 
अयोग न करके उनको भगवान मान लेती है । मुश्य प्रश्व यह है कि वह कल्पना या 
भावना कहाँ से आयी ? और सबसे पहले भगवान की कल्पना ही क्यो हुई जिसका न 
कोई आधार है न प्रेरणा । 

इसलिये भूत पूजा का सिद्धान्त जिस पर हमे विचार करना है, यह है कि 
आकस्मिक वस्तुओ की पूजा पहला और अनिवार्य कदम है, धामिक विचारों के विकास 
से । कहा जाता है कि धर्म का प्रारम्भ हुआ है और होना चाहिये पत्थरो घोत्ों और 
हड्डियों और इसी प्रकार की वस्तुओ पर ध्यान लगाने से । इस स्तर के बाद उसमे कुछ 


और की भावना जागृत हुईं है । वह कुछ शक्ति, आत्मा या देवता, किसी नाम से पुकारा 
जा सकता है । 


मूर्ति का अलौकिक अभिप्राय 
आइये इस सिद्धान्त पर हम सीधे विचार करे । जब यानी, जीव-शास्नी, और 
दार्शनिक यह बताते हैं कि आदिम जातियाँ पत्थरो, वृक्षो और हडियो को अपना भगवान 
सानती हैं तब हमे आश्चर्य किस बात से होता है ? निश्चय हो पत्थरो, हड्डियों या वृक्षों 
से नही जो केवल वस्तुये है चरन्‌ उनके अभिप्राय में अर्थात्‌ भगवान से । 


फ्ड धर्म को उत्पत्ति और विकास 


पत्थर, वृक्ष और हृड्डियां सभी स्थानों पर सरलता से सुलभ है। मनुष्य के 
मस्तिष्क के विकास का विद्यार्थी यह जानना चाहता 'है कि उनसे वह उच्च अभिप्राय 
कहाँ से आया । भगवान की घारणा कैसे उत्पन्न हुई ? सारी समस्या यही हैः। यदि 
कोई छोटा बच्चा अपनी बिल्ली ले आवे और कहे कि यह सप्राण जीव है तो जो :बात 
हमे खटकेगी वह यह होगी कि इस बच्चे को सप्राण जीव छतब्द कैसे ज्ञात हुआ । यदि 
मूतिपूजक एक पत्थर ले आवे और कहे कि यह ईश्वर है तो हमारा प्रश्न वहों है । ईश्वर 
जब्द कहाँ से मिला ? ईश्वर का नाम कहाँ सुना ? इस नाम का अर्थ क्‍या है? यह 
आश्चर्य की बात है कि प्राचोन धर्म के लेखकों ने इस कठिनाई का कम अनुभव 
किया । | 


। 

अब इसे मूर्ति पूजा के साध।रण सिद्धान्त पर लगाना है। हम देखेंगे कि समस्या 
केवल यह है 'क्या आत्माये या देवता पत्थर से प्रकट हो सकते हैं? या और अधिक 
स्पष्टता से, एक पत्थर की धारणा से आत्मा या ईश्वर की धारणा का परिवर्तन कैसे 
हुआ ? 


मूर्ति पूजा का एक व एक प्रारम्भ 

कहा जाता है कि यह परिवर्तन तो बहुत ही सरल है । किन्तु केसे ? हमसे कहा 
जाता है कि हम मस्तिष्क की उस अवस्था पर विचार करे जब मनुष्य पाँच इच्द्रियों से 
प्राप्त ज्ञान के आगे कोई भावना नही रखता था, तब एक चमकता पत्थर देखतां है या 
प्रकाशमान घोषा देखता है, उसे अद्भुत समझ कर उठा लेता है अपनी भ्रिय वस्तु की 
तरह उसे रखता है और समझ लेता है कि यह पत्थर दूसरे पत्थरों को तरह नही है, 
यह घोघा दूसरे घोधो की तरह नही है इसमे विशेष शक्ति है जो पहले किसी पत्थर या 
घोघा मे नही थी । हमसे यह मानने के लिये कहा जाता है कि सभवंत' पत्थर प्रातः 
काल मिला होगा और मनुष्य दिन भर भयकर युद्ध में लगा रहा होगा । उसमे उसे 
विजय मिली होगी और उसने उस पत्थर को अपनी विजय का कारण समभा होगा। 
उसने सदैव उस पत्थर को शुभ मान कर रक्‍्खा होगा । सभव है उसका शुभ लक्षण कई 
वार प्रकट हुआ हो । वास्तव में जो पत्थर एक वार से अधिक भाग्य उज्वल करने वाले 
निकले उनको ही मूर्तियों का स्थान प्राप्त हो सका | तब उनमे कोई अलौकिक शक्ति. 
मानी गयी होगो । उनको केवल पत्थर हो।नहों माता गया होगा, कुछ और भी, ऐंके 
शक्तिशाली आत्मा जिसको सम्पूर्ण पूजा दी जानो चाहिये, जो उसका अधिकार था वह 
पत्थर अभीष्ट की पूर्ति करने वाला माना जाता था इसी लिये उसकी पूजा की जाती 
थां । ह 

हमें विश्वास दिलाया जाता है कि यह प्रक्रिया, बुद्धिग्राह्म न होने पर भी तर्क- 
संग्रह है, मैं इससे इन्कार नहीं करता हूँ | मुझे केवल इस बात में सन्देह है कि क्या यह 
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&्‌ पु ८० ७ ते से 


क्या मूर्ति पूजा धर्म का आदिम रूप है २ धर 


असंस्कृत मस्तिष्क की परिचायक है । जैसा यहाँ वर्णान किया गया है उसके अनुसार, 
चया यह सारी प्रक्रिया प्राचीन और आदिम विचारों से अधिक आधुनिक विचारो के 
अनुकूल नही है ? इतना ही नही, मेरा प्रइव यह है कि क्या यह उस अवस्था में ही संभव 
नही था जब मनुष्य अनन्त की खोज में वहुत आगे बढ गये थे, उन धारणाओ को 
पूर्णा रूप से ग्रहश करते थे जिनकी उत्तत्ति के वर्णन को हम स्पष्ट रूप से जान लेता 


चाहते हैं ? 
क्या आदिमवासी बच्चों की भाँति हैं ९ 


पहले यह मान लिया गया था कि मूर्तिपूजा की मनोवैज्ञानिक समस्या को वच्चों 
के सदर्भ में स्पष्ट किया जा सकता है । बच्चे अपने खिलोनो और गुडियो से खेलते हैं । 
जो कुरसी उनको लग जाती है, उसे मारने लगते हैं । यह मान्यता अब स्वीकार नहीं 
की जाती है क्योकि यह मान लेने पर भी कि मूर्तिपजा पदार्थों की पूजा तक हो सीमित 
थीं, यह कल्पना कर ली गयी थी कि उनमे प्राण है, शक्ति है, एक व्यक्ति है--इसे चाहे 
'प्रतीकवाद कहे, चाहे रूपवाद, पशुवाद, व्यक्तिवाद, पुरातनवाद कहें--केवल यह बात 


कि बच्चे भी वही करते हैं जो प्रौढ आदिवासी करते हैं। हमारी मनोवैज्ञानिक समस्या 
'का समाधान नहीं करती है । 


यह तथ्य, मान ले कि यंह' तथ्य है फिर भी रहस्य पूर्ण रह जायगा जिस 
प्रकार बच्चो के लिये उसो प्रकार आदिस वासियों के लिये। इसके अतिरिक्त, यद्यपि 
आदिम वासियों को बच्चे कहने भे या बच्चों को जगली लडाके (आदिम वासियों के 
समान) कहने में सत्य का कुछ जश है फिर भी हमे विवेक पूर्ण विभेद करना होगा। 
आदिसवासी कुछ अंझों मे बच्चे होते हैं, पूर्ण अजय मे नही होते । ऐसा कोई भी भादिम 
चासी नही जो प्रौढ होने परे सत्पाण और निष्प्राण पदार्थों का भेद न जानता हो। 
उदाहरण के लिये रस्सी और साँप मे अन्तर न जानता हो । यह कहना कि चे ऐसे 
मामलो से बच्चे ही बने रहते है, अपने रूपको से अपने को धोखा देना है । दूसरी ओर 
बच्चो से जैसे वे आज हैं,यह कल्पना नहीं की जा सकती कि आदिम वासी कैसे रहे होंगे। 
हमारे बच्चे प्रथण मानसिक्र चेतना के उदय के समय से ही प्रगति पर्स सम्यता के 
विचारों से पूर्ण वातावरण मे रहते हैं । वह बच्चा के अच्छी सजी गुडिया से आकपित 
नही होता है और न उम्त कुरसी को मारने लगता है जो उसे लग गयी है । आदिमवासी 
के लक्षण चाला न होफर, कुछ दार्शनिक सा होगा जो अभी मूर्ति पूजा से अपर नही 
उठा है। . "' हु 
परिस्थितियों जौर वातावरण बच्चे और आदिम वासी 


उनकी नी से उन 
तुलना बडी सावधानी से करनी चाहिये | तभी उनका 
जा सकता है। + 


के इतने विभिन्न हैं कि 
कोई वैज्ञानिक महत्व माना 


८६ धर्म की उत्पत्ति और विकास , 


में यहाँ तक प्रारम्भिक मूर्तिपजा के समर्थक्रों से सहमत हैँ कि यदि हम धर्म को 
विश्व व्यापी सम्पत्ति मानते हैं और उसका कारण जानना चाहते हैं तो हमे उन परि- 
स्थितियों मे उसे देखना होगा जो विश्व व्यापी हैं । 

मैं उनको दोष नही देता हूँ यदि वे इस पर बहस नहीं करना चाहते है कि 
धर्म की उत्पत्ति प्रारम्भ मे अन्त सत्रि या इलहाम से हुई है या ऐसी घामिक शक्ति से 
हुई है जो मनुष्य और पद्मु मे भेद बताती है । इसलिये हम को सर्वमात्र आधार से और 
सुरक्षित आधार से इसकी समीक्षा करनी है । 

हम मनुष्य को जेसा वह है वैसा ही देखे, इस से ही प्रारम्भ करे । उसमे पांच 
इन्द्रियाँ हैं और इन पाँच इन्द्रियो से जो ज्ञान प्राप्त होता है उसी तक सीमित रक्खे। 
वह निस्सन्देह एक पत्थर, या हड्डी या घोषा उठा सकता है । तब आरम्भिक मूर्ति प्‌जा 
के समर्थकों से यह भ्रश्न करना है कि वे लोग पत्थर, या घोषा तो उठा लेते हैं किन्तु 
उसके साथ ही अलौकिक शर्क्ति आत्मा या देवता और उसकी पूजा की भावना कहाँ से 
लेते है । 

चार चरण 

कहा जाता है कि चार चरण प्रसिद्ध हैं जिनके द्वारा इसको प्राप्ति होती है # 
इनसे मूर्तिपुजा का प्रारम्भ समझ मे आ जायगा। पहला चरण है--आश्चर्य कौ 
भावना, दूसरा उस पदार्थ के सम्बन्ध मे पुरातव ऐतिहासिक भावना जिससे आश्चर्य 
उत्पन्न होता है, तीसरा उस पदार्थ के सम्बन्ध मे यह मान लेना कि उससे आकस्मिक 
प्रभाव उत्पन्न होते हैं, जैसे विजय, वर्षा और स्वास्थ्य । चौथा उस पदार्थ को आदर 
और पूजा का पात्र स्वीकार करना । प 

किन्तु क्या यह प्रयास कठिनाइयो को सुनहरे शब्दों से ढँकने के समान नहीं है । 
इससे कौन सी समस्या सुलभेगी । 

मान लीजिये कि मनुष्य को एक घोष्य या पत्थर पाकर आश्चर्य होता है यद्यपि 
उनको इन्हे पाकर कम से कम आदइचर्य होता है। किन्तु किसी पत्थर का प्राचीन और 
प्राग ऐतिहासिक या पूर्व का इतिहास जानने का अर्थ क्या होता हैं ? साधारण भाषा 
मे इसका यही अर्थ हुआ कि उस पत्थर को साधारण पत्थर नही माता जाता है, ढूसरे 
पत्थरों के. समान नही ससभा जाता है । उस विश्येष पत्थर में माव लिया जाता है कि 
मनुष्य की भावनांयें सी सच्चिहित हैं | बडे बडे शब्दों के प्रयोग से पुरातन-प्रेम-पूजा, 
प्राचीन वाद, व्येक्ति वाद या दूमरे शब्दों से पत्थर शब्द के साथ जबरदस्ती की जाती 
है। इसमे हमारी पाच इन्द्रियों का भी अपमान है । 

यह कहना ज्यादा ठीक है कि पत्थर केवल एक पत्थर है फिर भी केवल पत्थर 
ही नहीं या पत्थर एक भनुष्य है फिर भी मनुष्य ही नही है। मुझे यह ज्ञात है कि मत 


बे 


»  ििडइण गिर. डा जय 


क्या मूर्ति पूजा धर्म का आदिम रूप है ? प७- 


की इन अवस्थाओ में मनुष्य मस्तिष्क मे ऐसे तिरोधाभास होते हैं किन्तु वे एकाएक नहीं 
उत्पन्न होते । प्रारम्भ से ही वे नही है, जब तक कि हम इसे स्वीकार न करें कि 
प्रररम्मिक अवतरण या इलहाम की अपैक्षा अनेक वाघा डालने वाले प्रभाव थे और 
वे असाधारण थे । धर्म के विज्ञान का उद्देश्य है कि वह इसकी खोज करे कि किन छोटे 
प्रयासो से, मनुष्य का मस्तिष्क आज हमारे लिये समभ से आगे की अवस्था से प्रगति 
करता चला गया । आज तो वह कुछ बुद्धिगम्य है किन्तु प्रारम्भ में वह बहुत ही गृढ 
और कठिन था । यदि हम उसे मान ले कि जिसे सिद्ध करना है, यदि हम एक बार 
यह स्वीकार कर ले कि आदिम वासी के लिये किसी पत्थर को मनुष्य के समान मान 
लेना नितान्त स्वाभाविक था यदि हमे सनन्‍्तोष हो जाय पशु पूजा, पुरातन बाद, रूपक 
आदि जब्दो से तब और बाकी सव बहुत ही सरल हो जाय । मानवीय के स्तर को: 
अलौकिक पत्थर कहलाने का अधिकार है, वह देवत्य के निकट ही है | तब हमे इस पर 
भी आश्चर्थ न होना चाहिये कि ऐसे पदार्थ को अपित पूजा साधारण पत्थर या मनुष्य 
से अधिक होगो। वह भी देवत्यपूर्णा होगी क्योकि पदार्थ देवत्व पूर्ण है। 
मूर्ति पूजा धर्म का प्रथम रूप नहीं 

भेरी स्थिति केवल यह है--मुभे ऐसा लगता है कि जो लोग मूर्ति पूजा को 
प्रारम्भिक रूप मानते हैं उन्होंने उसे स्वीकार कर लिया है। जिसे अभी सिद्ध करना 
बाकी है । उन्होंने इसे मान लिया है कि प्रत्येक व्यक्ति मे चमत्कारी रूप से यह धारणा 
शक्ति है जिससे वह प्रत्येक मूर्ति को शक्ति, आत्मा या भगवान मानता है। उन्होंने यह 
भी मान लिया है कि आकस्मिक पदार्थ जेसे पत्थर, घोधे, एक शेर की पूछ, बालो का 
गुच्छा या इसी प्रकार का और कोई रदी पदार्थ स्व्य ईश्वर उत्पश्न करने की शक्ति- 
रखते हैं उन्होंने इस बात पर बिलकुल ध्यान नही दिया है कि मनुष्यों को जब अतीन्द्रिय 
अनुभूति होने लगती है अनन्त की या देवत्य की भावना प्राप्त हो जाती है तब जाकस्मिक 
पदार्थों मे भी और नगरुय वस्तुओ में भी उसके दर्शन होने लगते हैं। उन्होंने यह मान 
लिया है कि पहले और आज भी ऐसा धर्म है जिसमे केवल मृत पूजा होती है। या 
ऐसा कोई धर्म है जिसमे मूर्ति पूजा बिलकुल न हो । मेरी अन्तिम और गम्भीर आपत्ति 
यह है कि वे लोग जो मूर्ति पूजा को प्रारम्मिक और सर्व व्यापी धर्म का अग मानते है, 
उस साक्षी पर भरोत्षा करते हैं जिसे कोई भी विद्वान या इतिहास स्व्रीकार नहीं करता 
है । इसलिये में समझता हूँ कि इस सिद्धान्त को छोड देना ठीक है. कि मूति पजा'सब 
धर्मों के प्रारम्भ मे रही है या रहना चाहिये था । हमे अन्यत्र खोज करनी पड़ेगी कि 


इन्द्रियो से प्राप्त ऐसी कौन सी अनुभूतिया थी जिनसे मनुष्य का भस्तिष्क अतीन्द्रिय,. 
बनन्त और देवत्व के तत्व से प्रथम बार परिपूर्ण हुआ । 


तीसरा भाषण ह 
भारतवणषे का प्रचीन साहित्य 


धरम की उत्पत्ति के अध्ययन के लिये उसमें प्राप्त सामग्री 


साहित्यिक धर्मो के अध्ययन से लाभ 
अफ्रीका, अमेरिका और आस्ट्रेलिया के भूतल में धर्म की उत्पत्ति की समीक्षा 
“करने की अपेक्षा उन देशो की ओर देखना अधिक बुद्धिमता का कार्य होगा जहाँ हमे न 
“केवल आधुनिकतम रूप मिलते हैं, धर्म के बिकास के स्तर प्राप्त होते हैं वरनर्‌ जहाँ हम 
देख सकते हैं ओर समीक्षा कर सकते हैं कि निम्नतम स्वर का है जिस पर ऊपरी 
जमीन स्थिर है । 
मुझे यह भली भाति ज्ञात है कि इस अध्ययन मे पर्याप्त बाघाये' हैं आदिम 
जातियो के धर्म के अध्ययन भे जितनी कठिनाइयाँ हैं उतनी ही कम से कम इसमे भी हैं 
' किन्तु यहाँ पर हमे जिस भूमि पर काम करना है अधिक गहरी है और उससे अधिक 
उपज की आशा हूँ । 
यह नितान्त सत्य है कि किसी धर्म के ऐतिहासिक कागज पत्र हमे बहुत दूर तक 
- नही ले जाते हैं । वे हमे वहाँ घोखा दे जाते हैं जहाँ वे अधिक शिक्षाप्रद होने, पुरानी 
धारा के प्रथम श्रोतो के पास । 
प्रारम्भ से कोई भी धर्म अपने चतुदिक ससार के लिये महत्वपूर्ण नहीं होता। 
प्रायः उस पर ध्याव ही नही दिया जाता है जब तक कि वह एक व्यक्ति और उसके 
बारह शिष्यो के हृदयो तक सीमित रहता है। राष्ट्रीय धर्मों पर यह और भी अधिक 
लागु है, उनकी अपेक्षा जिवको मैं व्यक्तिगत धर्म कहता हूँ राष्ट्रीय धर्म पूरे राष्ट्र ने 
-संयुक्त अ्रयास से स्थापित क़िये और व्यक्तिगत धर्म सात व्यक्तियों ने स्थापित किये। 
कई पीढियों तक राष्ट्रीय धर्म का कोई स्पष्ट रूप नही हौता जिसे सिद्धान्त या घामिक 
सस्कारो की सस्था कहा जा सके । उसका कोई नाम भी नहीं होता । हम उस परम को 
तब जानते हैं जब उसमे महत्व और तर्कग्राह्मता आ. जाती है ओर जब कुछ व्य॑क्ति या 
पूरा+वर्ग.-इसमे रुचि रखता है कि उसके प्रारम्भ और प्रथम प्रचार के सम्बन्ध में जितना 
भी-ज्ञात हो उसे एकत्र, किया जायु_। इसलिये यह आकस्मिक नहीं है बल्कि मनु 
स्वभाव के तियम के अन्तर्गत है कि.ज़ो -विवरण हमे धर्म की.उत्पत्ति के सम्बन्ध में शीत 
हैं वे सदैव बहुत अधिक हैं, शुद्ध बर्थ में ऐतिहासिक कदापि नही है! 
( छझूक ) 
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धर्म की उत्पत्ति के अध्ययन के लिये प्राप्त सामग्री पद 


जुडाइज़्म और जेरोस्ट्रियन धर्मो में धार्मिक विचारों का विकास 


यद्यपि हम धर्म की प्रथम और प्रभावशाली प्रगति कही भी नहीं पाते हैं, फिर 
शी कुछ देशो मे घारमिक विचारों का क्रमश" विकास देखने को मिलता है । 

अफ्रीका के आदिमवासियों मे, अमेरिका और आस्ट्रेलिया में यह असम्भव है । 
यह जानना बहुत ही कठिन है कि आज उनका धर्म क्या हैं, प्रारम्भ में वह क्या और 
कैसा था । एक हजार वर्ष पूर्व वह कैसा था यह हमारी पहुँच के बाहर है । 

इसी प्रकार अतेक पुस्तकों के धर्म यहा या इसी के समान कठिनाई उत्पन्न करते 
हैँ । यहुदियों के धर्म में विकास ओर पतन के चिह्न हैं । किन्तु उनकी खोज बहुत हो 
शात्तिपूर्ण अध्ययन से की जा सकती है । अनेक लेखको का प्रयास यह रहा है कि इन 
अवशेशो को छिपा दे , न कि उन्हें प्रकट करे । वे यहुद्ियो के धर्म को हमारे सम्मुख 
सब अशो मे नितान्तपूर्ण प्रारम्म से ही, प्रस्तुत करता चाहते है, एकदम तैयार क्योकि 
अगवान के द्वारा उसकी अवतारणा या इलहाम हुआ था। यदि उसी धर्म में प्रष्ट होने 
की सम्भावना थी तो उसे सुधार के लिये असम्भव मान लिया गया था । किन्तु यहूदियों 
में एक ईव्वरवाद के पहले अनेक ईश्वरवाद मिश्र मे दूसरी ओर प्रचलित था इसे अब 
अनेक विद्वान स्वीकार करते हैं । धर्मं की पवित्र सहिता में दो विरोधी भावना में उससे 
अधिक पाना कठित है जो इतिहास में आहुति सम्बन्धी नियम और व्यवस्थाओं मे है । 
साभिष्ट के शब्दों मे (११, १६) “तुम बलिदान में मानन्द न लेवा। यह मेरा उपदेश 
है । जली हुई आहुतियों मे तुम आवन्द न लेना, भगवान की बलि भग्न हृदय की सूचक 
है, बीमार और भग्न हृदय । हें भगवान ! तुम हमे न छोडता ।/” 

यहाँ पर विकास है जो बिल्कुल स्पष्ट है। धर्म के कुछ विद्वानों को विकास को 
भावना और अवर्तारत धर्म मे विरोधाभास लग सकता है। 

मूसा के धर्म के विषय मे जो बात है वही जोरोस्टर के धर्म पर भी लागू 
होती है । वह हमारे सम्मुख प्रारम्भ से ही एक पूर्ण प्रणाली के रूप मे रक्‍्खा जाता है 
जिसका अवृतरण अहूरमज्दा द्वारा हुआ था और जरथुस्ट ने जिसकी घोषणा की थी । 
सूक्ष्म विचारको ने गायाओ में कुछ प्राचीन भावनाओं का पता लगाया है, इस. अपवाद 


के मतिरिक्त, अवेस्ता मे ही हमको वास्तविक विकास के केवल कुछ ही स्वीकृत अवशेष 
मिलते हैं । 


यूनाव और इटली के धर्म, घामिक इतिहास और पुराण परम्परा के सम्बन्ध मे 
यह बताना बहुत ही कठित है कि उनका बाल्यकाल कब था, युवावस्था कब थो और 
इस इस्प का रूप कब था। हम जानते हैं कि कुछ विचार जो बाद के लेखकों ने दिये 


हैं होमर के साहित्य मे नही है । किन्तु इससे यह परिणाम कदापि नहीं निकलता है कि 
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१६० ह धर्म की उत्पत्ति और विकास 


ये विचार बाद में विकसित हुए हैं। या उनका महत्व गोण है । एक पुराण कथा एक 
जाति की हो सकती है । एक देवता की मुख्य पूजा एक स्थान पर होती होगी । 

वाद के कवि ने यदि हमारा परिचय इनसे करवाया तो इससे यह नही सिद् 
होता है कि उनका विकास बाद में हुआ है । इसके अतिरिक्त यूनाव और रोम के धर्मों 
का अध्ययन करने मे सबसे बडी कठिनाई यह है कि हमारे पास ऐसी पुस्तक नहीं है 
जिसे उनकी धर्म पुस्तक का पवित्र नाम दिया जा सके । 


भारत में धर्म का विकास 

मारतवर्ष की तुलना मे कोई भी देश नही है जहाँ धर्म की उत्पत्ति और विकात्त 
का अध्ययन करने में इतनी सुविधाये हो, इतना साहित्य हो । मैं जान बूक्त कर विकार 
शब्द का प्रयोग कर रहा हूँ, धर्म के इतिहास का नही क्योंकि इतिहास, शब्द के साधा- 
रण अर्थ मे, भारतीय साहित्य मे अज्ञात है। किन्तु दूसरे स्थानों की अपेक्षा भारतवर्ष 
में हम जिसका पर्यवेक्षण और अध्ययव अधिक कर सकते हैं वह यह है कि धार्मिक 
विचार और धामिक भाषा की उत्पत्ति कैसे होती है, उनमे वेग कैसे आता है, विस्तार 
कैसे होता है, एक म्रुख से दूसरे मुख तक जाने में उतके रूप कैसे बदल जाते हैं, एक 
मस्तिष्क से दूसरे मे पहुँचने से +रिवर्तन कैसे होता है । फिर भी उन सब में एक समता 
रहती है जो मूल श्रोत से जहाँ से उसका उदयम हुआ किसी न किसी अशथ्य में समाद 

होती है । 

कम मैं समभता हूँ कि मैं अतिशयोक्ति नही करता हूँ । मैं यह कहता हूँ कि भारत- 
वर्ष की पवित्र पुस्तके घर्म के अध्ययच के लिये साधारणतया और धर्म की उत्पत्ति 
तथा विकास के सम्बन्ध मे विशेष रूप से उसी प्रकार उपयोगी है जिस प्रकार सस्कृत के 
अध्ययन से हमको मानवीय भाषा की उत्पत्ति और विकास का अध्ययन करने मे सहा- 
यता मिली है। इसी कारण से भारत के प्राचीन धर्म को मैंने चुना है जिससे धर्म की 
उत्पत्ति और विकास के मेरे सिद्धान्त के लिये ऐतिहासिक उदाहरण मिल जाये। भासत 
की पवित्र पुस्तकों के जीवन भर अध्ययन के समय मुझे इस सिद्धान्त का सुकाव मिला 
था । इसलिये उसका आधार तथ्यों पर है यद्यपि उनकी भाषा ही का उत्तरदायितल 


मेरा है । के 
द धर्म के विज्ञान में वेद की ठीक स्थिति 

मैं इसे कभी नही कहता कि धर्म की उत्पत्ति और विकास सर्वत्र एक समाव 
भारत के ही सहश रहा होगा । भाषा विज्ञान से हमको यहाँ एक चेतावनी लैनी द 
इसमे, इन्कार नही किया जाता है कि कुछ गृढतम समस्याओ पर प्रकाश डालने के तिय, 
जिन्हे भाषा-विद्वानों को हल करना है सस्कृत के अध्ययन से अधिक उपयोगी और ई७ 
नही है । मैं इससे भी आगे कहता हूँ कि दूसरी भाषाओं ने जो उपाय किये हैं 
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पूर्णा रूप से समभने के लिये सस्कृत से अधिक उपयोगी कुछ नहीं है । उससे कार्यवाही 
क्षौर कार्य शैली की तुलना की जा सकती है। किन्तु यह हृष्टिट रखना भी भयंकर भूल 
होगी जैसी कि 'बोप' ने मलाया, बोलेनेशिया और काकेशियन देशी भाषाओ के सम्बन्ध भे 
रबखी है, या यह मान लेना कि आर्य भाषाओं के व्याकरण के नियम और पद्धतियाँ ही 
केवल मानव भाषा के पदार्थों की सच्ची प्राप्ति करवा सकती है, भयंकर .भूल होगी । 
हमे इसके लिये पहले से सावधानी बरतनी चाहिये । अब हमे मनुष्य, मात्र के धर्मों की 
पैज्ञानिक समीक्षा करनी है। जब हमे यह ज्ञात हो जायगा कि भारत के प्राचीन निवा- 
सियों ने किस प्रकार अपने घामिक विचार प्राप्त किये, किस प्रकार उनका विश्लेपण 
किया, केसे उनमे परिवर्तन किया,केसे उनको भ्रष्ट किया तव हम संभवत: यह कह 
सके गे कि दूसरे लोगो ने भी इसी प्रकार प्रारम्भ किया होगा। इसी प्रकार के परिवर्तनो 
में हो कर गये होंगे । किन्तु इसके आगे हम नहीं जा सकते हैं। और न यह भूल 
दोहरा सकते हैं कि चूंकि उन्होंने देखा था इस लिये अनुमाव कर लिया कि मूर्ति पूजा 
अफ्रीका, अमेरिका और आस्ट्रेलिया की कम से कम सभ्य जातियो में थी, इसलिये परि- 
णाम निकाल लिया कि सभी असस्य जातियों ने अपने धामिक विकास में मूति पूजा से 
ही प्रारम्भ किया होगा। 

तब वे ग्रन्थ या कागजात कौन से हैं ? जिनमें हम भारत के प्राचीन निवासी 
आर्य लोगो के धर्म की उत्पत्ति और विकास के अध्ययन के लिये सामग्री पाते हैं ? 


संस्कृत साहित्य की खोज 
अधिकाश लोगो को भारत के प्राचीन साहित्य की खोज परियों की कहानी जैसो 
लगती होगी । इतिहास का एक अध्याय शायद उसे वे कम मानते है। उस साहित्य के 
शुद्ध और सही होने में सन्देहु है जो और सन्देहु किया जाता रहा है। सस्कृत के प्रन्थो 
की सख्या जिनके हस्तलेख आज भी सुरक्षित हैं, लगभग १०,००० भआँकी जाती है। 
अरिस्टाटल और प्लेटो ने क्या कहा होता यदि उनसे कहा जाता कि उनके समय मे भारत 
मे, जिस भारत की विजय न सहो, खोज अलेकजेडर ने की थी, प्राचीन साहित्य है जो 
यूनान के साहित्य की अपेक्षा अधिक समृद्ध है । 
भारत में प्राचोन और आधुनिक साहित्य के बीच में बोद्ू धर्म, 
की एक सीमा रेखा 
उस समय तक ब्राह्मणों के प्राचीन साहित्य का सम्पूर्ण नाटक खेला जा चुका था । 
पुरानी भाषा बदल गयी थी। प्राचीन घ॒र्म अनेक परिवर्तनों के वाद पीछे रह गया था 
और उसके स्थान पर एक नये धर्म का उदय हुआ था। हमे चाहे जितना सश्य या 
ज्ञान हो कि हम ब्राह्मणों के इस दावा को स्वीकार करे या न करे कि उनका पवित्र 
साहित्य बहुत प्राचीन है, इतना निश्चित है कि इसमे सन्देह को कोई स्थान नही है कि 


सर धर्म की उत्पत्ति और विकास 


(१) सद्घोकोटस जिसे यूनान के लेखकों ने एक बच्चा कहा है जब अलेकजेन्डर ने भारत 
'पर आक्रमण किया था, जो अलेकजेल्डर के पराजय के वाद 'पालिबोथरा' का राजा था, 
जो सेल्यूकस का समकालीन था । मेगस्थनीज कई बार वहाँ गया था। वह भारतीय 
साहित्य का चच्द्रगुप्त ही था | पाटलिपुत्र मे उसका राजा था । उसने एक नया राजवंश 
स्थापित किया था। वह अशोक का श्रपितामह था । अशोक बहुत ही प्रसिद्ध सम्राट थे, 
उन्होंने बौद्ध धर्म स्वीकार किया था और उसके सरक्षक थे । ईसा से २४५ या २४२ 
वर्ष पूर्व वोद्दों की कौसिल (विराट सभा) हुई थी, उनके समय के हमारे पास सर्वप्रथम 
शिला-लेख है । जो आज भी भारत में विभिन्‍न प्रदेशों मे चट्टानो पर अकित हैं। ये 
शिला लेख सस्क्ृत मे नहीं हैं किन्तु उस भाषा भे हैं जो सस्क्ृत में नहीं हैं किन्तु उत् 
भाषा मे हैं जो सस्कृत से तना ही सम्बन्ध रखती है जितना कि इटली की भाषा का 
लेटिन से सम्बन्ध है । ईसा से पूर्व तीसरी घताब्दी मे वे दिन बीत छुके थे जब सस्कृत 
लोगो की बोल चाल की भाषा थी । 





(१) 'प्राचीन सस्क्ृत साहित्य का इतिहास” नामक अपनी पुस्तक मे जो १५१६ 
मे प्रकाशित हुई थी पृष्ठ २७४ मे मैंने यह स्पष्ट करने का प्रयत्व किया था ओर बकुद्च 
सर्वमान्य सिद्धान्त स्थिर किये थे जिनके अनुसार मेरी समझ में यूनानी इतिहास की 
तारीखे' उत्तरी और दक्षिणी बौद्धो की परम्परागत तारीखो से मेल खा सकती हैं। 
उस समय मैंने जो निष्कर्ष निकाले थे वे ये थे कि 'सद्घोकोटस! या चद्गुप्त ईसा पे 
पर्व ३१५ में सम्राट थे, उन्होंने २४ वर्ष राज्य किया । उनके उत्तराधिकारी बिल्दुतार 
ईसा से पूर्व २६१ मे हुये उन्होंने २५ या २८ वर्ष राज्य किया । उसके उत्तराधिकारी 
ईसा से पर्व अशोक २६६ या २६३ में हुये । अशोक का राज्याभिषेक २६२ या २६६ 
से ई० प्‌० हुआ और उन्होने ३७ वर्ष राज्य किया। ई० पू० या २१५ या २६९ 
मे उनऊी मृत्यु हुई । विराट सभा उनके राज्य के १७ वे' वर्ष में हुई थी इसका अर्ष 


हुआ ई० पु० २४५ या २४२ मे । 


बौद्ध काल के क्रमशः इतिहास को देने मे मैंने स्थानीय परम्पराओ का विचार 
रकखा था। बुद्ध की मृत्यु अर उसके बाद की घटनाओ का अन्तर समझा था | ई 
अकार हम देखते हैं कि १६२ वर्ष व्यतीत हो छुक्े थे । बुद्ध की मृत्यु के बाद और हल 
गुप्त के राज्यासिषेक तक ३१५--१६२८०४७७ ई० पू० इस प्रकार ४५७ ई० 
उस घटना की सम्भावित तारीख है। (२) २१८ वर्ष बुद्ध की मृत्यु से अशोक के राज्यां 
कक्षपेक तक माने जाते हैं २१९--२१८ ४७७ इस प्रकार उस घटना की सम्भावित 
सारीख ई० पू० ४७७ होती है । 

इसलिये मेरा प्रस्ताव था कि ई० पू० ४७७ को वुद्ध की मृत्यु की तारीख मे 
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अद्योक का धर्म वेदों के ब्राह्मण धर्म से उतना ही सम्बन्ध रखता है जितना कि 
लेटिन से इठेलियन का सम्बन्ध है या प्रोटेस्टेल्ट का कैथलिक से । वास्तव में बुद्ध धर्म 
को ब्राह्मण धर्म का विकास और उसकी प्रतिक्रिया के रूप मे समझा जा सकता है। 
इसलिये उतके जवाब मे जो सब भारतीय साहित्य को आधुनिक जालसाजी समभते 
हैं या जो स्वय अपनी आँखों से नही देखता चाहते, ये दो तथ्य हैं जिन पर विश्वास 
करना होगा । 


वे ये हैं ईसा से पूर्व तीसरी शताब्दी मे, भारत की प्राचीन भाषा सस्क्ृत क्षीरण 
होकर प्राकृत हो गयी थी और वेदो का पुरातन धर्म विकसित होकर बौद्ध धर्म हो गया 
था, उसकी सनन्‍्तान ने हो उसे हटा दिया था । अशोक के राज्य का वह राज धर्म था । 
अशोक चन्द्रगुप्त का पोता था । 


व 2 आम 8 
लेना चाहिये न कि ई० १० ५४३ को । मैंने इस तथ्य की पुष्टि दूसरे प्रमाणो से भी 
की थी जो उस समय सुलभ थे । 

इस घारणा की महत्वपूर्ण पुष्टि जनरल कनिद्ठम द्वारा खोजे हुये दो शिला 
लेखों से हुई है, जिनको डा० बुहलर ने भारत की प्राचीत-निधि मे प्रकाशित किया है । 
उन्होंने इसे स्पष्ट किया है कि इन शिलालेखो का लेखक अशोक के अतिरिक्त कोई दूसरा 
नही हो सकता है। अशोक ने इन शिलालेखों में लिखा है कि ३३॥। वर्ष से अधिक मे 
बुद्ध का उपासक रहा हूँ । 

एक वर्ष या उससे अधिक समय से मैं संघ का सदस्य हूँ । यदि अशोक की 
घामिक दीक्षा ई० पू० २५६ मे हुई ओर ३ या ४ वर्ष बाद ई० प० ३५५ भे उपासक 
बने तो इन शिलालेखो को २५५-३३॥| ७२२१ ई० पृ० का होना चाहिये । उन्हीं 
दिला लेखो के अनुमार बुद्ध की मृत्यु के २५० वर्ष बीत चुके थे | यहाँ भी मैं डा० 
बुहलर की टीका स्वीकार करता हूँ । इसलिये नही कि उसकी सब कठिनाइयाँ दूर हो 
जाती हैं वरत्‌ इसलिये कि कठिनाइयों के रहते हुये भी इन शिलालेखों का दूसरा अर्थ 
हो ही नही सकता है । २२१--२५६ < ४७७ इससे बुद्ध की मृत्यु की सम्भावित तारीख 
ई० पृ० ४७७ प्राप्त होतो है। 

इस पुष्टि की आशा नही थी, इसलिये भी इसका महत्व बहुत अधिक है। 

इसकी पुष्टि का एक ओर प्रमाण मैं देता हैँ। अशोक का पुत्र, महेद्ध अपने: 
पिता के राज्य के छठे वर्ष मे भिक्षु बन गया । अर्थात्‌ ई० पू० २५३ में। ड्स समय 
उसको अवस्था बोस वर्ष को थो । उनका जन्म ई० पू० २७२ में हुआ होगा । उनके 
जन्म और बुद्ध की मृत्यु के वोच २०४ वर्ष व्यतीत हुये माने जाते हैं। इस प्रकार 


र७३-- २०४८० ४७७ इस प्रकार एक बार और हमे बुद्ध के मृत्यु की तारीख ४७७ 
३० प्‌० ज्ञात होती है। 


४ घर्म की उत्पत्ति और विकास 


वेद, अपोरुषेय 

बुद्ध धर्म और ब्राह्मण धर्म का मुख्य प्रश्न जिस पर मतभेद हुआ, यह था कि 
वेदों को पवित्र और अपौरुषेय माना जाता था । यह प्रश्न इतना ऐतिहासिक महत्व 
रखता है और भारत के प्राचीन धर्म शास्त्र के अम्युत्वान मे इसका इतना गम्भीर स्थान 
है कि इसकी समीक्षा बड़ी सावधानी से करनो है। बौद्ध लोग अनेक विपयो मे प्रच्छन्न 
ब्राह्मण थे फिर भी वे वेदों को अपौरुषेय नही मानते थे । उनको सम्पूर्णा अधिकार नहीं 
सीपे थे । 

इसके बाद हमे एक कदम और आगे बढना है। वेद भगवान के मुखर से प्रकट 
हुये थे, वे अपौरुषेय थे यह सिद्धान्त बौद्ध काल के पहले प्रारम्भ हुआ था और प्रसारित 
हुआ था । 

यह बताना बहुत कठिन है कि किस समय ब्राह्मणों ने वेदों को अपौरुषेय अद्भुत 
मानने का दावा पहली बार किया था । यह दावा धीरे-धीरे बढा होगा । अन्त मे इल- 
हाम ( ईश्वर-प्रेरणा) का सिद्धान्त माना गया होगा जो उत्तना ही कृत्रिम है जितवा 
कि किसी धर्म का दावा, जिसे हम जानते हैं । 

वेदों के कवि अपनी ऋचाये विभिन्न रूपों मे गाते हैं । उनके सम्बन्ध मे विभिन्न 
बाते करते हैं । कभी कभी वे घोषणा करते हैं कि उन्होंने ऋचाये लिखी हैं । वे अपनी 
कृतियों की तुलना कवि के रूप मे एक बढई की कला से करते हैं, एक जुलाहे की कृति 
से, घृत बनाने वाले से और जैसे जबपोत चलाने वाले करते हैं। (१०,११६,६) (१) 

दूसरे स्थानों मे बहुत अधिक श्रेष्ठ भावनाये व्यक्त को गयो हैं। ऋचाओ को 
हुदय से निर्मित बताया गया है (१, १७१, २, १२, २५, २) उनको मुख से निकला 
कहा गया है (६, ३२, १) एक कवि कहता है उसने ऋचा को प्राप्त किया (१०, ६७ १) 
वह चोषणा करता है सोमरस पीने के बाद उसे शक्ति और प्रेरणा आयी (६, ४७, ३) 
चह अपनी कविता की तुलना वर्षा से करता है जो बादलो से फूठ निकलती है (७, ६४, 
१) या बादल से अपनी कविता की तुलना करता है जिसे वायु चलाती है (१, ११६, १)+ 

कुछ समय के बाद जो विचार हृदयो मे उठे और उनसे ऋतचाये वनी उनको 
ईइ्वर-प्रदप्र मान [लिया गया (१, ३७, ४) ! ध 

मुझे ज्ञात हुआ है कि जनरल कनिड्डम ऐसे प्रसिद्ध शास्र अधिकारी ने भी यही 
निष्कर्ष निकाला है । (वुद्ध की मृत्यु की तारीख यही मानी है और मेरी पुस्तक सह्हत 
साहित्य का इतिहास १८५६ मे प्रकाशित होने से पूर्व इसे प्रकाश्चित किया था। मुझे 
यह नही ज्ञात है कि उनके तर्क वही थे जिनको मैंने आधार मावा है या दूसरे ! 

(१) डा० जे० म्योर की पुस्तक 'सस्क्ृत टेक्सट्स” से भाग ३ में इस'विषय के 
सम्बन्ध मे बहुत उपयोगी सामग्री एकत्रित है । है के 


कफ 


धर्म की उत्पत्ति के अध्ययन के लिये प्राप्त सामग्रा हर 


या उन्हें देवत्वपर्ण मान लिया गया । (३, १८, ३) यह माना जाता था कि दवता 

कवियों के हृदय में प्रेरणाये उत्पन्न करते थे ओर उनका मस्तिष्क कुशाग्र करते थे। 
(६, ४७, १०) वे कवियों के सहायक और मित्र कहे जाते थे । (७, ८८ /४-८,५२;४) 
और अन्त में देवताओं को स्वयभू, भविष्य दृष्टा और कवि कर्ण जाता था। (१, ३१,१) 
यदि कवियों की ऋचाओं में सन्निह्ित प्रार्थनाये पूर्णा सफल हो जाती थी तो इन ऋचाओ 
की चमत्कारों शक्ति से पूर्ण माना जाता था | यह विचार मनुष्यों और देवताओं के 
वास्तविक सम्पर्क से निकला था । (१, १७३, २।७, ७६, ४) इस प्रकार प्रेरणा ओर 
अवतरणा के विचार स्वाभाविक रूप से बढे । इतता ही नही, प्राचीन ब्राह्मणों के मस्तिष्क 
भे वे अनिवार्य हो गये । ४ 

इसके साथ ही प्रारम्त से हो सन्देह का विचार भी उत्पन्त हुआ ॥ यदि प्रार्थ- 
नायें नही सुनी जाती थी, जेसा कि वच्चिष्ठ और विश्वामित्र के विवाद में हुआ, तो शत्रु 
का पक्ष विजयी माना जाता था । जिसने दूसरे देवताओं पर विश्वास किया था । इसके 
बाद अभिर्चय की भावना बढती गयो जो कुछ ऋचाओ मे इस सीमा तक पहुँच गयी 
कि सबसे अधिक लोकप्रिय देवत।, इन्द्र की ही उपेक्षा की जाने लगी ! 

फिर भो यदि वेदों का प्रारम्भ अपौरुषेय मानने का इतना ही अर्थ था कि इसी 
प्रकार के कवित्व पूर्ण विचार प्रकट किये गये थे तो इससे कोई तीज्न प्रतिक्रिया न उत्पन्न 
होती । जत्र ब्राह्मणों ने बेदी को देवत्वपर्णा और कभी भी भूल न करने वाला मान 
लिया और ब्राह्मण-ग्रत्थो को जिनमें ये ऋचाये थी देवत्वपूर्ण और अच्युत मान लिया' 
तब बौद्ध लोगो का विरोध समझ में आ जाता है । इस घटना का समय सूत्र-काल है । 

क्षाह्मण-ग्रन्थों मे वेदी के अधिकार को एक प्रामाणित तथ्य माना गया है फिर 
भी जहाँ तक मुझे ज्ञात है वह विरोध को शान्त करने का अच्न नही है । 

इन दो स्थितियों का अन्तर बहुत है । श्र्‌ तियो मे, अवतरण के लिये यही नाम 
बाद को प्रयुक्त हुआ, स्मृतियों के विरुद्ध ब्राह्मण ग्रच्थों मे परम्परा की बात है (एट, ब्न, 
७, ८) वहाँ भी उसका प्रयोग सारे सन्देहों और विरोधों को दबाने के लिये नहीं हुआ 
है। पुराने उपनिषदो मे, जिनमे वेदों की ऋचाओ और वलिदानो को व्यर्थ माना गया 
है, उनके स्थान पर वन्तस्थली के ऋषियों के उत्तम विचारी को स्वीकार किया गया है, 
उनको क्षेपक समझ कर या बाहर से आरोपित किये हुये नही माना गया है । 

यह विरोध निश्चित रूप से सूच-काल से प्रारम्भ होता है। निरक्त मे (१, १५) 
यास्क कौत्स को सम्पत्ति देते हैं कि वेदों की ऋचाओ का कोई भी अर्थ नही है । 
६ यदि कौत्स किसी व्यक्ति का नाम नही था वरनर्‌ एक उपनाम था तब भी यास्क 


(१) पाशिनि काफिर या अविश्वासी और शूत्रवादियों से परिचित था इसे 


६६ धर्म की उत्पत्ति और विकास 


सम्भव नही है कि बुद्ध ही वेदों के पवित्र पद को न मानने वालों मे प्रथम थे और 
उन्ही ने वेदो की प्रामाणिकता के आधार पर जो दावा ब्राह्मणों ने किया था, उसे पहले 
पहल अस्वीकार किया । जैसा सब जगह है लोकापवाद का इतिहास भारत में खोजना 
कठिन है । बृहस्पति के लेख, जो प्राचीन वास्तिको मे एक थे, जिनको वाद के विवादा- 
स्पद ग्रन्थों मे उद्घृत किया गया है, भारत वर्ष मे नहो मिले हैं। मैं किसी भी सम्मति' 
के बारे मे यह नही कह सकता हूँ कि वह अमुक काल की है, मैं यहाँ कुछ सम्मतियाँ 
उद्घृत करूँगा जो वृहस्पति की कहो जाती है । इनसे यह स्पष्ट हो जायगा कि उदार 
हिन्दू भी कठोर घाव कर सकता है। इससे यह भी स्पष्ट हो जायगा कि ब्वाह्मण धर्म 
का दुर्ग, वेदों का अपोरूषेय रूप केवल एक सिद्धान्त ही नही था वरत्र्‌ एक बहुत महत्व 
पूर्ण ऐतिहासिक वास्तविकता थी । 

सर्व-दर्शन-स ग्रह में (प्रोफेसर कावेल, पडित द्वारा अनूदित १८७४, १०१६२) 
पहली दार्शनिक प्रणाली जिसका वर्णान किया गया है चार्वाक की है, जो बृहस्पति के 
सिद्धान्त मानते थे । उनकी सस्था को लोकायत कहा जाता था जिसका अर्थ है ससार 
मे प्रचलित । उनका कहना है कि चार तत्वों के अतिरिक्त और कोई सत्ता नही है, एक 
प्रकार का जीव-तत्व विकास होने पर उससे शरीर की रचना होती है। बुद्धि का 
उद्भव उसी प्रकार होता है ज॑से कुछ तत्वों के मिलाने से द्रव शक्ति का उत्पादन होता 
है । आत्मा, वास्तव मे शरीर ही है जिसमे बुद्धि की विशेषता है। इसका कोई भी 
प्रमाण नही है कि बिना शरीर के कोई भो सत्ता या आत्मा होती है। ज्ञान का श्रोत 
केवल अनुभूति है और मनुष्य जीवन का उद्देश्य सुख, आनन्द है । 

किन्तु यदि यही वात है तो यह आपत्ति की जाती है कि सिद्ध ज्ञानी लोग अग्ति- 
होत्र क्यो करते हैं और वैदिक बलि क्यो देते है। इसका निम्नलिखित उत्तर दिया 
जाता है। 

“प्रमाण के अभाव मे यह आपत्ति स्वीकार नही की जा सकती है। अग्निहोत्र 
आदि केवल जीविका कमाने के लिये उपयोगी हैं । वेदों मे तीन दोष हैं, असत्य, विरो- 
धाभास और पुरोहितवाद । 

फिर वे नक्‍काल जो अपने को परिडत कहते हैं एक दूसरे के घोर घातक हैं | 
कर्मकाशड के मानने वाले (ब्राह्मण और ऋचाये) ज्ञान कारड (उपनिषद) का अधिकार 
हटा देते हैं और ज्ञानकाणड के मानने वाले कर्मकाएड का अधिकार स्वीकर नही करते 
हैं और अन्त मे, तीनो वेद भी केवल असस्वद्ध मूर्खो के हृदयोद्गार हैं । इसी आशय की 
लोक-प्रचलित यह वार्ता है :--- हि _ 
४, ४, ६० में देखा जा सकता है। काफिर या नास्तिकों का दुसरा नाम लोकायत भी: 


था । 


धर्म की उत्पत्ति के अध्ययन के लिये प्राप्त सामग्री 8७ - 


“अग्नि होते, तीन वेद, ऋषि के तीन दन्ड, भस्म लगाने की भ्रक्रिया--वृहस्पतिः 
कहते हैं, थे तीनों उनकी जीविका के साधन हैं जिनमें पुरुषत्व का अभाव है, जिनकी: 
प्रज्ञा ध्वस्त है ।” 

वृहस्पति पुन: कहते हैं--“यदि ज्योतिष्टोम में बलि दिया हुआ पश्ुु स्वर्ग 
जायगा तो बलि देने वाला अपने पिता को ही बलि के लिये क्‍यों प्रस्तुत नही करता है ? 
यदि श्राद्ध से मृतको की तृप्ति हो जाती है तो यात्रियों को, यात्रा के प्रारम्स में यात्रा के 
लिये कोई सामान्र, सबल देना व्यर्थ है । यदि स्वर्ग के वासी हमारे यहाँ के श्राद्ध से तृप्ति” 
हो जाते हैं तो वह भोजन नीचे खडे हुए लोगों को खिलाइये और मकान मे ऊपर खडे 
हुए आदमी की उससे तृप्ति हो जायगी ।”! 

वृहस्पति फिर कहते हैं--““जब तक जीवन है, मनुष्य को सुख से रहना चाहिये ।' 
उसे घृत पीना चाहिये चाहे वह ऋण लेकर पिया जाय । जब शरीर भस्म हो जाता है: 
तो वह पुनः कैसे लौट सकता है ? शरीर छोडकर जाने वाला दूसरे लोक मे जाता है । 
तब वह लौट कर क्यों नही आता ? और अपने परिवार के प्रेम मे व्याकुल क्यो नही हो 
जाता ? इसीलिये ब्राह्मणों ने अपनी जीविका चलाने के लिये मृतकों की क्राद्ध की पर- 
म्परा चलाई है। उसका दूसरा फल और कुछ कही नही है । तीनो वेदी के रचयिता 
मूर्स थे और शैतान थे । पडितो के सब कइंत्य गरफरी, तरफरी (?) जांदि और अश्वमेध 
के लिये रानी के लिये बताये हुए सारे अस्लोल कृत्य सबका आविष्कार मूर्खों ने किया: 
था| इसी प्रकार पुरोहितो को दिये जाने वाले उपहारो का आविष्कार भी इच्द्ी स्वा- 
थियो ने किया था । माँस भक्षण की परम्परा भी इन्ही निशाचरो और शैतानो ने चलाई 
थी ।” 

इनमे से अधिकांश आपत्तियाँ बाद की हो सकती हैं किन्तु इनमे से अधिकाश वोद्ध 
काल की हैं । यह तर्क कि यदि बलि पशु स्वर्ग जाता है तो बलि देने वाला अपने पिता: 
को ही बलि के लिये क्यो प्रस्तुत नही करता है। प्रोफेसर बर्नफ के कथनानुसार वही तकी- 
है जो बौद्ध लोग देते हैं | यद्यपि बुद्ध धर्म अशोक के कारण तीसरी शताब्दी मे राजधर्म - 
बना, फिर भी इसमे सन्देह नहीं कि बुद्ध धर्म अनेक पीढियो से लोगो के मस्तिष्क में 
विकसित हो रहा था । यद्यपि बुद्ध को निवरणि तिथि में कुछ सन्देह है फिर भी उनका 
काल ई० पू० ६४३ से प्रारम्भ होता है और हम बौद्ध धर्म के प्रारम्भ का समय ई० पु० 
लगभग २०० वर्ष रख सकते हैं । 

इस काल के पूर्व का सस्क्ृत साहित्य वास्तव में महत्वपूर्ण है | मेरा मतलब है 
भारतवर्ष इतिहास की दृष्टि से यह महत्वपूर्ण इतिहास । मैं कालिदास की सुन्दर वर्रान 
शैली ओर उनके प्रसिद्ध नाटक शकुस्तला की कलाभिव्यक्ति से इन्कार कैसे कर सकता हूँ 
जो चास्तविक है यद्यपि उसकी प्रशंसा में अतिशयोक्ति है। उसी कवि की दूसरी झृति 
मैघदूत एक प्रसिद्ध रूपक है जिसकी प्रशसरा और अधिक होनो चाहिये । वह कला की: 


हद धर्म की उत्पत्ति और विकास 


छुद्ध और परिपूर्ण कृति है। 'वल” के कुछ अंश छोड दे तो वह एक दुन्दर महाकाव्य 
होगा । पचतन्‍्त्र और हितोपदेश की कहानियाँ कहानी साहित्य के उज्वल उदाहरण हैं। 
यह सब साहित्य आधुनिक है, गौण है और इसे अलेकजेड्रियत काल की शैली का कह 
"सकते हैं । 

ये ग्रन्थ केवल साहित्य की विभिन्नताये है, इससे अधिक कुछ नही । हम इसे 
परम सकते हैं कि इसमे समय लगाना सर डब्लू जोन्स और कोल ब्रुक ऐसे लोगों का 
“काम था, इसमे उनको आनन्द मिला था किन्तु जीवन भर अध्ययन और समीक्षा के 
उद्देश्य, केवल ये ग्रन्थ नही हो सकते थे । ' 


वैदिक भाषा का ऐतिहासिक स्वरूप 


वेदो के साहित्य की बात बिल्कुल अलग है । सबसे पहले, उसमे हमे ऐतिहासिक 
'माघार पर अनुभूति होती है । वेदिक साहित्य को भापा साधारण सस्क्ृत से भिन्न है। 
“उसमे अनेक रूप हैं जो वाद को समाप्त हो गये | वही रूप जो यूनान या दूसरी आर्य 
“भाषाओं मे हैं। साधारण सस्कृत मे 'सबजकटिव” मूड, नही है। तुलनात्मक भाषा 
“विज्ञान की माँग थी कि सस्क्ृत भे वह हो और बेदों मे खोज के वाद उसकी प्राप्ति की 


जा सकी १ 
साधारण सस्क्ृत शब्दों के उच्चारण को चिन्हित नही करतो है। बेदिक 


“साहित्य मे उच्चारण और शब्दों तथा अक्षरों पर भी विशेष जोर स्पष्ट है। उनके 
उच्चारण की शैली वही है, सिद्धान्त वही हैं जो यूनान के । 
मैं एक उदाहरण देना चाहता हूँ | इससे वैदिक साहित्य और यूवान के साहित्य 
“मे निकट सस्वन्ध स्पष्ट हा जायगा । हम जानते हैं कि यूनानी शब्द ज्यास सस्क्ृत शब्द 
देवस, आकाश के समतुल्य है । बाद की सस्क्ृत मे देवस शब्द का प्रयोग केवल सनी लिंग 
मे हुआ है । बेदो मे भी इसे पुल्लिग माना गया। इतना ही नही, उसी क्रम में जिसमे 
इसका प्रयोग भ्रीक और लेटिन मे श्रेष्ठ देवता के अर्थ में हुआ । जुपरिटर के समकक्ष बेदो 
भे हमे देवस पितर मिलता है । ग 
इससे भी अधिक प्रीक मे 'जायस” कर्ता कारक में एक्टर है और वोकेंटिव 
में ( मिश्रित ) वेद मे देवस कर्ता मे है--और वोकेटिक से मिश्रित है। ग्रीक के वैया- 
करण इस सम्बंध में कोई स्पष्टता नही दे पाते हैं । संस्कृत के विद्वानों ने इसे उच्चारण 
के सिद्धान्तों पर स्थिर किया है । (१) 


_जसकन्‍्यन, 


(१) साधारण नियम यह है कि वोकेटिव--में शब्द के प्रथम अश पर जोर 
है । इसके अवशेष मात्र ग्रीक और लेटिन मे हैं । ससस्‍्क्षंत में इसका अपवाद नही है । 
देवस में स्वरित वोकैटिव--मे है। ये मे ऊँचा और व स मे नीचा स्वर है ऊंचे और 
नीचे स्वरो ने मिश्रित स्वर दिया । | 
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मैं स्वीकार करता हूँ कि देवस वोकेटिव के रूप में एक रत्न है जो बहुमुल्य 
घातु का है और जिसके निर्माण में पूण कुशलता है। हेलेनिक के पहले के युग के 
जो अवशेष खोजे गये हैं उन पर सबको आइश्चर्य हुआ है । डा० श्लीमैन के अथक 
परिश्रम से हिसारलिक और मैकेने मे वे प्रकाश में आये हैं। मैं उनके मुल्यो को 
कम आँकने वाला अन्तिम व्यक्ति हुँ। यूनान की भ्रूमि पर महाकाव्य का यह नया संसार 
मिला है ।,किन्तु एक खरादा हुआ पत्थर या छिद्र किया गया हीरा है क्या ? एक मधघु- 
पात्र या ढाल या शिरस्त्राण, एक स्वर्ण पदक का क्या मूल्य है, देवस के वोकेटिव की 
सुलना मे । पहले मे हमे मौन धातु । साधारण कला और कम विचार मिलते है और 
और दूसरे मे कला का पूर्णा रूप और सामजस्थ मिलता है। उसका अधिक भमृल्यवान 
घातु से निर्माण हुआ है | वह घातु है मनुष्य का विचार । यदि एक पिरामिड (स्तूप) 
श्ताने में हजारो वर्ष लगे थे और उसमे करोडो मनुष्यों ने कार्य किया थ। तो एक छब्द 
देवस की रचना में, या ज्यास” जुपिटर के विकास मे अरबों मनुष्य लगे होंगे | प्रारम्भ 
में इसका अर्थ था प्रकाशदाता । धीरे-धीरे इसका भर्थ विस्तृत होकर ईइवर हो गया । 
याद रखिये वेद में ऐसे पिरामिड (स्तूप) बहुत हैं । सारी भूमि ऐसे रत्नों से भरी हुई 
है। हमे ऐसे श्रमिक चाहिये जो उस भूमि को खोद कर रत्न निकाले, उनका वर्गीकरण 
फरे' और उनका अर्थ समझे जिससे कि मनुष्य के मस्तिष्क की, जो सबसे प्राचीन गुफा 
है, उसकी फिर से गहनतम परते खुल जाये । 

ये स्फुट तथ्य नही हैं और न केवल विचित्रतायें हैं । इनको अहम्मच्यता के साथ 
साधारण समभकर छोडा नही जा सकता है। देवस के वोकेटिव-----मे और 'जियस” 
में स्वरित उसी प्रकार है जैसे जीवित शरीर मे तन्तु-जाल । 

इनमे अब भी स्पन्दन है, गति है । तुलनात्मक भाषा-विज्ञानी सुक्ष्मदर्शक यन्त्र से 
उनकी जीवनी शक्ति का विस्तार कर सकता है | उनमे जीवन है, वास्तविक ऐतिहासिक 
जीवन हैं । आघुनिक इतिहास मध्यकालीन इतिहास के त्रिवा अपण' होगा, मध्यकालीन 
इतिहास इसी प्रकार रोमन इतिहास के बिना अपरण' होगा । रोमन इतिहास भी यूनान 
के इतिहास के विना अपर्णा ही रहेगा । इस प्रकार यह ज्ञात होता है कि सारे सतार 
का इतिहास अब अपरा' होगा जब तक कि जाये जाति के जीवन का प्रथम अध्याय न 
देखा जाय । वैदिक साहित्य मे वह हमारे लिये अब भी सुरक्षित है । 

स्‌ स्कृत की विद्वता से लिये यह दुर्भाग्य ही था कि हमारा प्रथम परिचय भार- 
तीय साहित्य से कालिदास और भवसूति के सुन्दरता पर्स वर्शनसे हो हुआ और दहौव 
पथा वैष्णवों के इन्द ही हमने देसे । वास्तविक मौलिक और महत्वपर्णा काल स सस्‍्कृत 
साहित्य का वह है जो बौद्ध धर्म के उदय से पूर्व था उसका अध्ययन और अधिक 
गस्भीरता से करना आवश्यक है | तव संस्कृत भारत की वोल चाल की भापा थी । उस 
समय शिव की उपासना सज्ञात थी । 


१०० धर्म को उत्पत्ति और विकास 


वैदिक साहित्य के चार स्तर 
(१) खत्र-काल ईसा से पूर्व ५०० बे 

बौद्ध काल के पूर्व हमे साहित्य के तीन या चार स्तर मिलते है । सर्व प्रथम 
सूत्र काल है जो बुद्ध के समय तक चला गया है। उसकी शैली की अपनी विशेषता है 
ओर उसे हम स्पष्टत देख सकते हैं। उसकी रचना बहुत ही सूक्ष्म और गुढ़ रूप से 
हुईं है जिसको बिना टीका के समभना लगभग असम्भव है । उसका वर्सान मैं नहीं दे 
सकता हूँ । क्योकि किसी भी साहित्य से जिससे मेरा परिचय है, इस तरह का साहित्य 
नही है । किन्तु मैं स्वयं ब्राह्मणों की एक प्रसिद्ध उक्ति उद्धध्ृत करता हूँ.--“सूत्र के 
रचयिता को इसमे अधिक आनन्द मिलता है कि उसने एक अक्षर बचा लिया। पुत्र 
जन्म मे भी उसे इतना आनन्द नही मिलता है ।”” इसे स्मरण रखना चाहिये कि ब्राह्मणों 
का यह विश्वास था कि एक पुत्र के बिना वे स्वर्ग मे प्रवेश नहीं कर सकते हैं क्योकि 
पुत्र ही अन्त्येष्टि क्रिया करता है । इन सूत्रों का उद्देश्य था कि समग्र ज्ञान को एबत्रित 
किया जाय जो उस समय क्राह्मणों के आश्रमो मे और परिषदो मे प्रद्चुर रूप से सुलभ 
था | उनमे, बलि के नियम, उच्चा रण सम्बन्धी लेख, शब्द-शास्त्र, व्याकरण, अलकार 

और छुन्द, नियम और परम्पराये, भृश्चित, ज्योतिष और दर्शान-शआप्त्र हैं। 


प्रत्येक विषय पर मौलिक अनुभूतियाँ हैं, मलिक विचार है जिनकी उपेक्षा इन 
विषयो का कोई भी विद्यार्थी कदापि नही कर सकता है । 


इस समय कर्मकाड ऐसा विपय नही है जिसमे वैज्ञानिक रुचि हो फिर भी बलि- 
दान का प्रारम्भ और विकास मनुष्य के मस्तिष्क विकास के इतिहास का एक महत्वपूर्ण 
पृष्ठ है । इसका अध्ययन भारतवर्प से अधिक किसी भी देश मे उपयोगी नहीं है । 


उच्चारण का विज्ञान भारतवर्ष में तब प्रारम्म हुआ जब लोगो को लिखना 
नहीं आता था और जब ब्राह्मणों के लिये यह परम आवश्यक था कि वें अपनी प्रिय 
ऋचाओ का शुद्ध उच्चारण सुरक्षित रक्‍्खें | मेरा विश्वास है कि श्री हेल्महाज या 
एलिस था उच्चारणा-शासम्त्र के दूसरे प्रतिनिधि मेरी इस बात का खडन नही करेंगे कि 
आज तक ईसा से पूर्व पाँचवों शत्तों के भारतोय स्व॒रविज्ञाता भाषा के रूप के विश्लेषण 
में अद्वितीय हैं। 

व्याकरण मे मेरा दावा है कि कोई भी विद्वान किसी भाषा से पारिति के सूत्रों 
से अधिक भाषा सम्बन्धी सम्पूर्ण तथ्य, वर्गीकरण ओर व्यापक सग्रह नही दे सकता है । 

छुन्‍्दो के सम्बन्ध मे, प्राचीन भारतीय लेखकों के विचार और विशिष्ट नाम 
आधुनिक छन्द शास्त्रियों के आधुनिकतम सिद्धान्तो से समर्पित होते हैं । जैसे, छ्न्दो का 
सम्बन्ध प्रारम्भ में नृत्य और गीत से था । छन्‍्दों के नाम प्राय: इसकी पुष्टि करते हैं $ 
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छुल्द का सम्बन्ध स्कदर' से हैं जिसका अर्थ है पद-क्षेप । वृत्त वर्तो' से हैं जिसका अर्थ 
है घृमता । प्रारम्भ में इनका अर्थ था झृत्य की गति तीव या चार कदम । गति ही 
छन्‍्द और तृत्य का रूप बताती थी । त्रिष्ट्रुप का, जो वेदों का सर्व-विदित छन्द है (१) 
अर्थ है तीन पग क्योकि उसकी गति, दत्त त्तीन चरणों की थी । 


भूमिति और ज्योतिप ज्ञान के सम्बन्ध में मैं साधिकार कुछ कहने की योग्यता 
नहीं रखता हूँ । प्राचीन सूत्रों में उनका वर्णन है । यह सब जानते हैं कि बाद के युग में 
हिन्दू लोग यूनान वालो के इन विषयो में शिष्य बन गये थे । किन्तु मुझे अपनों इस 
सम्मति मे संशोधन करने का कारण नही जान पडता है कि १7रतवर्ष में प्राचीन भार- 
त्तीय ढंग की ज्योतिष प्रणाली थी जो २७ नक्षत्रों या चतद्ध लोको पर आधारित थी, 
प्राचीन भूमिति भी थी जो बलिवेदी और उसके चतुर्दिक के निर्माण पर आधारित थी। 
उदाहरण के लिये, सूक्ष्म सूत्रों (२) मे वर्णित समस्या थी कि चौकोर वर्ग आयत का 
पनिर्माण कैसे किया जाय जो विस्तार मे वृत्त, या गोल वेदी के सहश हो इससे हो सर्व 
अथम यह प्रयास प्रारम्भ हुआ कि वृत्त को चौकोर कैसे वनाया जाय । 

उन सूत्रों मे प्रयुक्त विशिष्ट नाम स्थानीय थे । जो गरित्त विज्ञान के प्रारम्भिक 
रूप को समभना चाहते हैं मेरा विश्वास है कि उतको इस ओर विश्ञेष ध्यान देना 
चाहिये । (३) 

ग्रह-सूत्च ओर घर्म सूत्रों से अधिक उपयोगी नियम कही नहीं मिल सकते 
है जो सस्कारो के सम्बन्ध में हैं, विवाह, जन्म, नामकरण, समाधि, के सम्बन्ध मे हैं, 
शिक्षा के सिद्धान्त, नागरिक समाज की ऋतचाये, उत्तराधिकार के नियम, कर लगाने के 
सिद्धान्त, शासन के नियम, किसो भी देश मे इससे अधिक न मिलेंगे । यही मुख्य श्रोत 
हैं। इनसे ही मनु, याज्ञवल्क्थ और पराश्वर की कानूनी पुस्तक निकली । इसके अति- 
रिक्त जो सामग्री है वह अपने वर्त्तमान रूप मे निश्चय ही उसके बाद की है । 

(१) एम० एस०--'ऋग्वेद का अनुवाद! । 

(२) इन सूत्रों का अनुवाद प्रोफेसर जी० थिवाट ने 'पढित' में किया है। 

(३) थूतान में भी, बताया जाता है कि डेलियन लोगो को यह ईश्वरीय सन्देश 
मिला था कि जो दुर्भाग्य उन पर और समस्त यूनाव वालो पर आया था वह समाप्त 
हो' जायगा यदि वे वर्त्तमान वलिवेदी से देने आकार की वेदी बवायेंगे। इसमे उनको ' 
सफलता नही मिली । क्योकि उनको भ्रूमिति शास्त्र का ज्ञान नही था । तब उन लोगों 
ने प्लेटो से प'छा | उन्होंने बताया कि उस सन्देश का अर्थ यह था कि वे विज्ञान की 


उनतति करें, युद्ध के स्थान पर यदि वे अधिक समृद्धि चाहे तो फ्रूटार्क-डीडीमोनिओो 
सोक्रेटीज । 


१०२ धर्म की उत्पत्ति और विकास 


इन्ही सूत्रों में (१) कुछ अध्याय दर्शन शास्त्र पर हैं। इसके अकुर उपनिषदों 
से ही हैं। इसके बाद दार्शनिक सूत्रो के छे सग्रहो मे उन पर पूर्स रूप मे विचार किया 
गया है। ये सूत्र बाद के भी हो सकते हैं। (२ ये सूत्र किसी भी काल के हो, जिसके 
कथनानुसार सूक्ष्म रूप से इनमे दार्शनिक विचारो का पूर्ण विकास पाया जाता है। 
इतना ही वही अनेक मामलो मे वे दार्शनिक समस्याओं की ऐसी समीक्षा उपस्थित करते 
है जो आज के दार्शनिक अरुचि पूर्ण काल मे भी आश्चर्य चक्ति कर देती है और उनके: 
लिये श्रद्धा से प्रशसा पूर्ण उद्धगार निकालते हैं । 


२--आह्यण-काल ई० पूर्व ६००-८०० 


साहित्य मे सूत्र काल, दूसरे काल की पहले ही धारणा करता है । वह क्वाह्मण 
काल है । वह साहित्य गद्य मे लिखा गया था किन्तु बिलकुल दूसरी शैली मे था। भाषा 
भी कुछ भिन्न थी और उद्देश्य भी भिन्‍न था । ब्राह्मण-ग्रन्यो मे अनेक विषयो पर विशद 
विवाद किये गये हैं । ये स्वरित हैं और सूत्रो मे साहित्य स्वरित नही है । 

बलिदान ये सम्बन्ध मे, अनेक परिवारों मे वशगत प्रथाये अनेक अधिकारी 
ऋषियों के नाम जिन्होंने उत्त विधियों का समर्थव किया था, ब्राह्मण-अन्थो भे प्राप्त होते 
हैं । उनका मुख्य उद्देश्य है बलिदान का वर्णन ओर विस्तार । किन्तु वे इसके साथ ही 
दूसरे महत्वपूर्ण प्रश्नो पर भी विचार करते हैं । सूत्रों मे, यथा सभव ब्राह्मण-प्रन्थो मे 
ही किसो विचार या धारणा के लिये प्रामारिकता का सदर्भ देखा जाता है। वास्तव 
में सूत्रो का अर्थ ही समझ में नही आयेगा यदि उनको ब्राह्मण ग्रन्थों का अनुगामी न 
माना जाय । 

ब्राह्मण-प्रन्यो के बहुत ही आवश्यक अद्भू आरण्यक हैं। उनमे केवल मावसिक 
बलिदानो का वर्सान है जिनको वाणप्रस्थी लोगों को करना चाहिये। वे वनो में रहते 
थे । उनकी समाप्ति उपनिषदो से है | ये उपनिषद हिन्दू दर्शन के प्राचीनतम ग्रन्थ हैं । 

यदि सूत्रकाल लगभग ई० पू० ६०० मे प्रारम्भ हुआ तो ब्राह्मणकाल को २०० 
वर्ष और लगने चाहिये जिनमे उनका प्रारम्भ और विकास हुआ था और अनेक 
प्राचीन ऋषि अधिकारियों के जो प्रमाण दिये गये हैं, उनको देखते हुये मी इतना समय 
लगना ही चाहिये । किन्तु मैं इस वश्-क्रम की अधिक चिन्ता नही करता हूँ । वह केवल 

(१) आपस्तम्ब सूत्र, अनृदित श्रो जी० बुहलर 'सैक्रेट बुकूस आनईस्ट' । 

(२) साख्यकारिका का अनुवाद चीनी भाषा मे ५०० ईसवी में हुआ था। 
देखिये एस० वील (ुद्धिस्ट त्रिपिटक' प४। “ोल्डेन सेविन्टी शात्ञ! कोलब्रूक के मुल से 
मिलता है । इसकी तिथि और (१०६) अनुवाद की प्राप्ति श्री एम० वील की एक पत्र 


से हुआ । 
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हमारी स्मरण भक्ति मे सहायक है । जो आवश्यक है वह यह है, कि इसे मानना पडेगा 
कि साहित्य का इतना अधिक भाग सूत्रो के स्तर में छिपा था किन्तु वह उसके ऊपर था 
जिसे मैं मत्र-काल कहता हूँ । 


३--मच्त्रकाल ० पू० ८०० से १००० 


, इस काल के ग्रस्थो मे वेदों की ऋचाओ और सिद्धान्तों का सम्रह है, जिनका व्यव- 
स्थित रूप से वर्गीकरण हुआ है । वह ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद और अथर्ववेद की चार 
सहिताओं मे प्राप्त हैं। ये चार सग्रह एक निश्चित धामिक या बलिदान के उद्देश्य से 
किये गये हैं। प्रत्येक मे ऐसे मत्र है जिनको विशिष्ट वर्ग के पुरोहित निश्चित बलिदानों 
मे प्रयोग करते थे । सामवेद सहिता मे वे मत्र है (१) जो उदयात्र पुरोहित गाते थे । 
यजुर्वेद संहिता मे वे मत्र हैं, ऐसे सिद्धान्त है जिनका अध्यर्य प्रयोग करते थे। कुछ 
बलिदानों के क्रम मे इन दो संहिताओ के मत्र क्रमश पढे जाते थे | ऋग्वेद सहिता मे वे 
मत्र है जिनको होनी पुरोहित पढते थे । उनसे अनेक पवित्र और लोकप्रिय कविताये 
भी मिश्रित है । उनका क्रम वलिदान के क्रम से नही मिलता है । अथर्ववेद सहिता वाद 
का सग्रह है उसमे ऋग्वेद की अमेक ऋचाएँ हैं ओर कुछ लोकप्रिय कविता के विचित्र 
अवशेष हैं जिनका सम्बन्ध अन्वविश्वास, मन्र तंत्र आदि से है । 


यहाँ हमे ऐसे पुरोहित मिलते हैं जिन्होंने बलिदान की कठिव और विस्तृत 
प्रणाली बनायी थी, प्रत्येक को निश्चित कत्तंव्य बता दिये थे, उसके सहायक के धर्म 
स्पष्ट किये थे और प्रत्येक बलि में प्रत्येक का अश निर्धारित किया था। प्राचीन और 
पवित्र कविताओं का कितना अश किसको माना था यह भी निश्चित किया था। मत्रो 
के समय और गायक का विस्तृत विवरण होता था। 


सौभाग्य से पुरोहितो का एक वर्ग ऐसा भी था जिनके लिये कोई प्रार्थना पुस्तक 
निश्चित नही थी । ऐसे मत्रो की उस वर्ग को आवश्यकता नही थी जो कुछ धामिक 
क्रियाओं में पढे जाते थे । उसः वर्ग को समस्त पवित्र राष्ट्र मत्रो को कोपको कठस्थ 
करता पडता था । इस प्रणाली से भारत की प्राचीन कविता हमारे लिये सुरक्षित रह 
सकी है। उसका प्रसज्भ किसी बलिदान क्रिया से नही है । वास्तव मे वह एक प्राचीन 
महान कविता सग्रह है । इसी संग्रह का नाम ऋग्वेद है । इसे गीतो का वेद कह सकते 
हैं ६ में यही ऐतिहासिक वेद है, यद्यपि अनेक दूसरी पुस्तको को यही नाम दिया 
गया है । 

इंस वेद में दस पुस्तक हैं । प्रत्येक पुस्तक स्वतन्त्र रूप से गीतो का स ग्रह है! 


(१) ७५ भत्रो को छोड कर सम्पर्णा सामवेद सहिता ऋखेद मे है । 


२०४ धर्म की उत्पत्ति और विकास 


>उनके अधिष्ठाता देवता एक ही है । (१) ये सग्रह विभिन्‍व परिवारों मे पविन्न उत्तरा- 
“पघिकार के रूप में सुरक्षित रक्खे“गये थे । अन्त मे इस सब का एक बडा कविता स'ग्रह 
'प्रणीत हुआ । इनकी स रख्या १०१७ या १०२८ है। 


जिस काल मे प्राचीन भत्र और गीत एकत्र किये गये थे, उनको प्रार्थना पुस्तको 

- के रूप मे सजाया गया था, चार प्रकार के पुरोहितो के लिये अलग पुस्तके निर्धारित थी 
“जिससे वे अनेक बलिदानों मे अपना कर्त्तव्य पूरा कर सके, उस काल को मंत्र काल 
कहा गया है | वह ई० पू० १००० से ८०० तक रहा होगा । | 


४-खण्ड-काल ई० पू० १०००-५८ 


इसलिये ई० पू० १००० में हम वैदिक काव्य को स्वाभाविक विकास मान 

- सकते हैं। इसी प्रकार की कविता हमे ऋग्वेद और केवल ऋग्वेद में ही मिलती है, 

जिससे वैदिक धर्म के क्रमिक विकास का और वैदिक वलिदानो के मुख्य रूप का निर्माण 

भी धीरे-धीरे ज्ञात होता है । कौन कहता है कि यह खंड-काल कहाँ तक माना जायगा। 

- कुछ विद्वाव इसे इस शती से दो या तीन हजार वर्ष पूर्व का मानते हैं । इससे यही ठीक 
होगा कि विचारों के विभिन्‍न स्व॒रो को स्पष्ट किया जाय । 


जिनसे वैदिक धर्म की उत्पत्ति हुई और इस प्रकार उसके विस्तीर्णा विकास का 
अनुमान प्राप्त किया जाय । वर्षों और शताब्दियों से उसका मूल्यांकन कैसे हो सकता 
है । वह तो अनुमान-मात्र हो सकता है । 
यदि हम उस काल की वास्तविक गरम्भीरता का मूल्यांकव करना चाहते हैं तो 
हमे भाषा और छन्दो के परिवर्तन से उसे आकना चाहिये । उत्तर-परिचम से दक्षिण- 
पूर्व को स्थान-परिवर्तव से भी इसे आका जा सकता है जिसके स्पष्ट प्रमाण कुछ मत्रो 
में हैं। कवियो द्वारा वशित पुराने और नये गीतो से, राजाओ और घामिक ग्रुरुओ की 
एक के बाद दूसरी पीढियो से, किसी कृत्रिम धार्मिक क्रिया के धीरे-धीरे विकास से और 
अत मे चार वर्णो के प्रथम चिह्नो से जो केवल बाद के मत्रो मे ही प्राप्त है, उस काल 
की भम्भीरता का मूल्याकन हो सकता है । अथर्ववेद से ऋग्वेद की तुलना से ज्ञात होगा 
कि ऋग्वेद के प्रारम्भिक विचार आगे चलकर विकसित हुये । यही बात हमे अथर्ववेद 
के मन्रों से ज्ञात होती है । यजुवेंद के बाद के अशो से इसकी पुष्ठि होती है । 
इन आज्ञाओ की पुष्टि से हमें विश्वास होता है कि वैदिक साहित्य का विकास 
ऐतिहासिक है । 
(१) अनुक्रमणी की परिभाषा से इसे बताया गया है । उसमे स्पष्ट किया हि 
है कि देवताओं को किस क्रम से खखा जायगा जिससे उनके अनुसार प्रत्येक मंडल 
- मंत्र रक्खे जाय॑ । 
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एक बात निश्चित है । कोई भी साहित्य इतना प्राचीन या पुरातन नही है 
(जितना कि ऋग्वेद के मन्त्र | यह बात केवल भारत ही नही सारे आर्य जगत पर लागू 
होती है । जहाँ तक हम भाषा ओर विचारो की दृष्टि से आर्य हैं, वर्हाँ तक ऋग्वेद 
हमारा भी प्राचीनतम ग्रन्थ है । 

अब मुझे एक बात आप से कहनी है जो परियों की कहानी ऐसी जान पडेगी, 
किन्तु वह वास्तविक सत्य है । ऋग्वेद का प्रकाशव कभी नहीं हुआ था । इसे तीन या 
चार हजार वर्षों से करोडो मनुष्यों के धामिक और नेतिक जीवन का आधार बनाया 
गया था। अनुकूल परिस्थितियों के कारण वह सौभाग्य मुझे प्राप्त हुआ । मैंने उस पवित्र 
ग्रन्थ का प्रथम स स्करण निकाला । उसमे हिन्दू धर्माचार्यों की टीकायें और सायणा- 
चार्य की टीका प्रस्तुत की । 

ऋग्वेद में १०१७ या १०२८ मन्र हैं। प्रत्येक मे औसत से दस पद हैं | स्था- 
भीय विद्वानों के अनुसार उसमे कुल १,५३,८२० शब्द हैं। 


॥ कंठाग्र प्रणाली में वेदों की अवतारणा 


आप यह प्रश्न कर सकते हैं कि यह प्राचीन साहित्य सुरक्षित कैसे रहा । अब 
वेदों की हस्तलिपियाँ हैं किन्तु सस्कृत की बहुत कम हस्तलिपियाँ भारत मे ईसा के 
बाद एक हजार वर्ष से ऊपर की है और इसका भी प्रमाण नही है कि लिखने की कला 
बोद्ध धर्म के प्रारम्भ के बहुत पहले थी । 

प्राचीन वैदिक साहित्य के अन्त तक लिखने की कला थी, इसका भी प्रमाण 
नही है । तब यह प्राचीन साहित्य, ब्राह्मण-प्रत्थ, और सूत्र भी सुरक्षित कैसे रह सके ? 
कैवल स्मरण शक्ति के द्वारा । वह स्मरण शक्ति कठोर-शासन में रखी जाती थी। 
जितनी दूर तक हम भारत वर्ष का कुछ भी ज्ञान रखते हैं वहाँ तक हम देखते हैं कि 
तीन उच्च वर्णों के बच्चे अपने पवित्र साहित्य को अपने गुरु के मुख से सुनते थे और 
लगभग उतने ही समय तक जितना कि हम स्कूलों और यूनीवर्सिटी मे व्यतीत करते हैं । 
यह पविन्न कत्तंव्य था | इसकी उपेक्षा से सामाजिक पतन होता था। विस्तृत नियम 
चनाये जाते थे जिसके अनुसार साहित्य कठस्थ किया जाता था । लिखने की कला के 
आविष्कार के पहले साहित्य, वह पवित्र हो या अश्लील, सुरक्षित रखने का और कोई 
उपाय नही था । इसलिये भूलो से बचने के लिये बडी सावधानी बरती जाती थी । 

प्रायः यह कहा जाता है कि भारत वर्ष मे वैदिक धर्म समाप्त हो गया है । बोदो 
धारा पराजय के बाद वह फिर पत्रप नही सका । आधुनिक ब्राह्मण धर्म मे जो पुराणो 
(१) भर तल्त्रो पर आधारित है, विष्णु, शिव और ब्रह्मा की आस्था मात्र है और 


(१) हमे सावधानी से पुराणो मे भेद करना चाहिये । जैसे वे आज हैं और 
फा[्‌०--८ 
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उसका प्रकटीकरण तीन मृतियों की पूजा मे प्रकट होता है। वाह्म रूप हृष्टा को ऐसा 
ही लग सकता है किन्तु अद्धरेजी विद्वान जो भूल निवासियों के बीच रहे हैं और 
भारत में जिनसे घनिष्ठ सम्पर्क था या मूल निवासियों के विद्वान जो कभी-कभी इंग्लैणड 
जाते हैं, वे दूसरा ही विवरण देते हैं । इसमे सन्देह नहीं है कि एक समय ब्राह्मणवाद 
को वौद्धो द्वारा पराजित होना पड़ा था । बाद को उसे परिस्थितियों के अनुकूल बपते 
को ढाल लेना पड़ा और उपासना के स्थानीय स्वरूप उसने सहन कर लिये थे जो भारत 
में स्थापित किये गये थे। ब्राह्मणों द्वारा पहले उनका धीरे धीरे पराजय हुआ था। 
ब्राह्यणवाद के पास कभी राजतन्त्र नही था जिससे धारमिक विश्वासों की एक झूपता 
स्थापित होती,पुरातनवाद की परीक्षा हाती या पूरे भारत मे लोकापवाद दडित होता। 
किन्तु क्या वात थी कि अकाल में अस्वच्छ हाथो द्वारा भोजन लेने की अपेक्षा लोग 
भरना स्वीकार करते थे । (१) क्या ऐसे पुरोहित यूरुप मे हैं या किसी देश मे हैं जिनका 
अधिकार अकाल मे भी अकाट्य होगा। भारत भें अब भी पुरोहितों का प्रच्चुर प्रभाव 

है । उसके अत्यधिक होने के कारण हैं परम्परा रीति, रिवाज और अन्ध विश्वास । 
वे लोग जो अब भी सबके आध्यात्मिक पथ प्रदर्शक माने जाते हैं, जितका प्रभाव अब 
भी, भले या बुरे के लिये बहुत अधिक है, बेदी की सर्व श्रेष्ठ प्रमाणिकता और अधि- 
कार में विश्वास करते हैं | व्यक्तिगत सम्मति पर आधारित बाते या स्थानीय परम्परा 
से प्रचलित घर्म, तन्‍्त्र शात्र की या पुराणो की बाते कानुनी पुस्तके, मनु की कृतियाँ 





जैसे वे मौलिक रूप मे थे, अथर्ववेद मे वरशित ११, २४ में पुराण का अर्थ था प्राचीन 
परम्परा । ऋच: समानी खडापि पुराणा यज्जुधा सह; १५, ६, ४ । इतिहास पुराणा त्त 
गाथाच नरणसिच । मौलिक पुराण, बहुत प्राचीन काल से, परम्परागत ब्राह्मणों को 
विद्या के भाग थे। इतिहास और दन्त कथाओ से वे पृथक थे । पुराण और इतिहास 
मनोरजन के लिये पढे जाते थे । कभी अन्तिम मृतक क्रिया के अवसर पर कानुन थी 
पुस्तकों मे पुराणी को प्रामाणिवता प्राप्त है। बेदी से वे पृथक थे, घर्म-शासत्र और वेदाग 
से भी पृथक थे । (गौतम ११, २६) ये पुराणों के साराश आपत्तम्त धर्म सूच्री में दिये 
गये हैं ( १, १६, १३; ११, २३, ३ ) | छन्द वद्ध हैं। पहले मनु में ४, २४८५, २४६ 
और दूसरे याज्ञवल्वय मे ३, १८६ । गद्य के भी उद्धरण मिलते हैं। आपस्तम्ध धर्म सूत्र 
१, २६, ७ । इनसे नितान्त पृथक पुराण है। जैमिनि के काल तक पुराण को पाई 
महत्व नही दिया जाता था। उन्होंने अपनी भीमासा में उतका उत्नेस तक नही शिया 
है । झत-दर्शन-चिन्तनि का १, ५, १६४ | 

(१) यह विचित्र बात हैं कि इस लोक अचलित विश्वास का कोई शाख्रीय आधार 
नही है कि दुर्शिक्ष मे भी अस्वच्छ हाथो द्वारा दिया गया भोजन नहीं लेसा साहिये । श्रुद्ध 
और स्मृति दोनो में इसका सरादन है । 
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भी छोड दी जाती हैं यदि उनमे वेद के एक वाक्य के विरुद्ध कुछ भी होता हैं। इस 
तथ्य पर कोई विवाद नही है । किन्तु वे ब्राह्मण जो इस कलियुग मे भी और स्लेक्षों के 
उत्थान के समय मे भी सूत काल की पवित्र परम्पराये धारण किये हैं, कलकत्ता के 
ड्राइज्भ रूम मे सजे हुये बगलो मे नही मिलेंगे । वे लोगो की शिक्षा पर आश्रित हैं । 
'गाँवों मे रहते हैं, या तो एकान्त मे या शिक्षालयों मे । उनकी महत्ता चली जायगी यदि 
वे किसी नास्तिक से बात करेंगे या हाथ मिलायेंगे। वे बहुत ही कम एकान्‍्त छोडते हैं । 
जब किसी यूरुपियन के सम्पर्क में आते हैं तो अपनी भाषा के साहित्य पर उसका अधि- 
कार देखकर आश्चर्य करते हैं । कुछ दबाव के बाद वे अपना मुख और हृदय खोलते 
हैं। प्राचीन ज्ञान का अक्षय कोष कभी-कभी खुलता है । वे अद्भरेजी या बगला भी नहीं 
बोलते । 

वे सस्कृत बोलते हैं और सस्‍्क्ृत ही लिखते भी हैं । प्रायः मुझे उनके पत्र मिलते 
हैं जो अत्यन्त शुद्ध भाषा मे होते हैं । 

मेरी परियो की कहानी अभी पूरी नही हुई है । ये विद्वान, मैं जानता हूँ कि 
यह पूर्ण सत्य है, पूरा ऋग्वेद कठस्थ किये हैं, जैसे उनके पूर्वजों ने किया था, तीन या 
चार हजार वर्ष पहले । यद्यपि उनके पास हस्तलिपियाँ हैं और अब उनके पास छपी 
हुई प्रति भी है फिर भी वे उनसे अपने मन्त्र नही सीखते है । हजारो वर्ष पूर्व अपने 
पूर्वजी के अनुसार वे उनको एक गुरु से सीखते हैं। उनका अभिप्राय है कि वेदों के 
उत्तराधिकार की परम्परा कभी न छूटने पाये । (१) 


ब्राह्मणों की दृष्टि मे सम्पूर्ण ज्ञान प्राप्त करना, कठस्थ करके और मौखिक रूप 
से ही प्रदान करना परम पवित्र त्याग और बलिदान माना गया था । जो अब भी इस 
प्रणाली को कायम रकक्‍्खे हैं उनकी स/र्या कम है फिर भी उनका प्रभाव, उनका पवित्र 
अधिकार और उनकी सामाजिक स्थिति ओर प्रतिष्ठा अब भी पूर्ववत है । ये लोग इग- 
लेएड नही आते हैं क्योकि वे समुद्र-यात्रा नही करते । किन्तु उनके कुछ शिष्य जिन्होंने 
आधी अपनी भाषा मे और आधी अद्भ जी ढद्भ से शिक्षा दीक्षा पाई है इतने कट्टर नहीं 
हैं । मुझसे वहाँ के लोग मिले हैं जो वेदों के अधिक भाग कठस्थ किये थे । दूसरो से 


(१) इस कठाग्र दौली का प्रति साख्य, ऋग्वेद में वर्णान है। शायद ई० पू० 
पाँचवी या छठी झताव्दी मे ब्राह्मण ग्रन्यो मे इसका सकेत है। किन्तु यह प्रणाली 
इसके पहले भी प्रचलित रही होगी । ऋग्वेद के एक मन्त्र मे ( ७, १०३ ) वर्षा ऋतु 
के आगमन और दादुर-घ्वनि तथा उनकी प्रसन्नता का वर्णन है । एक दूसरे की बोली 
दोहराते हैं जैसे शिष्य अपने गुरु के शब्दो को दोहराता है। शिष्य को शिक्षा मन. कहा 


गया है ओर गुरु को सक्ता । उसी धातु से शिक्षा शब्द को बाद को ध्वनि के सम्बन्ध मे 
स्वीकृत किया गया । 
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मेरा पत्र व्यवहार भी हुआ है जो बारह या पन्द्रह वर्ष की आयु मे सम्पूर्ण वेद मोखिक 
रूप से सुना सकते थे । (१) प्रतिदिव वे कुछ पक्तियाँ सीखते है, घण्टो उनको दोहराते 
हैं। पूरा घर वेद-ध्वनि से भर जाता है। इसी प्रकार उनकी स्मरण शक्ति पुष्ट होती 
हैं । जब उनका अध्ययन काल पूरा होता है तव आप उनका प्रयोग एक पुस्तक के रुप 
मे कर सकते है। कोई भी वाक्य शब्द, पद और उच्चारण आप उनसे जान सकते हैं। 
शकर पारदुरज़ इस समय मेरे ऋग्वेद के सस्करण के लिये, हस्तलिपियों से नहीं वरत 
चैदिक श्रोत्रिय लोगो की कठस्थ प्रणाली से अनेक पाठो का स ग्रह कर रहे हैं। 


२ मार्च १८७७ में उन्होंने लिखा था--“मैं कुछ चलती फिरती ऋग्वेद की पारु- 
लिपियाँ एकत्र कर रहा हूँ । आप का मूल मेरा आवार है । उनमे मुझे अनेक अन्तर 
दिखाई पडे हैं, में उनकी सम्यक समीक्षा थीघ्र कर सकूंगा । उसी समय मैं यह कह सकूँगा 
कि वे विभिन्न पाठ हैं या नही । निश्चय ही मैं पहले आपको सूचित करूँगा । उसके बाद 
ही उनका सार्वजनिक उपयोग करूँगा । यदि कभी किया तो । मेरे यह लिखते समय एक 
औैदिक विद्वान आपके मूल ऋग्वेद का अवलोकत कर रहे हैं। एक ओर उनकी अपनी 
पार्‌दुलिपि है जिसे वे कभी कभी खोलते हैं । उनको सम्पूर्ण सामवेद और पदन-मू 
कठस्थ है । मेरी इच्छा तो है कि उनका चित्र भेजूं | वे किस आनन्द से मेरे डेरे पर 
विराजमान है। उनका उपवीत कन्धों पर है, कमर मे केवल एक धोती है । यह ऋषियों 
के अनुकूल ही उत्तम स्वरूप है ।” | 


उस अर्ड्नग्न हिन्द पर विचार करिये, जो भारतीय गगन के चीचे, मुक्ताकाश मे 
पवित्र ऋचाओ का पाठ कर रहा है । कठस्थ प्रणाली से ये मन्त्र, गीत तीच था चार 
हजार वर्षों से उसे मिलते रहे हैं ॥ यदि लेखन-कला का आविष्कार व होता और 
मुद्रण व्यवस्था भी न होती, यदि भारत पर इजड्ूलैंड का राज्य व होता तब भी वह 
युवक ब्राह्मण और उसी के समान करोडो उसके देशवासी इसी श्रकार अपनी ऋचाये 
कठस्थ प्रणाली से पढते । अपनी सरल प्रार्थनाये मौखिक उसी प्रकार करते जैसे प्रारम्भ 
मे सरस्वती की बन्दना की गई था, और पञ्ाव की अन्य सरिताओ की को गई थी । 
जैसे वशिष्ठ, विश्वामित्र और श्यावाश्व आदि ने वन्दना वी थी और हम यहाँ हैं वेस्ट 
ममिनस्टर अबे ( गिरजाघर ) की छाया मे, यूझत के बौद्धिक जीवन के चरम उत्कर्ष के 
अवसर पर, यूरोप ही नही ससार के मावसिक समृद्ध काल मे, उन्ही पवित्र मन्‍्त्रो को 
अपने मन में सुनते और ग्रुनते हुए, उनको समभलने का प्रयास करते हुए । कभी-कभी 
उनको समभना बहुत ही कठिन हो जाता है । उनसे हम जान लेने की चेष्टा करते हैं 
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(१) “इंडियन एन्‍्टीक्वेटी! १८७८ ६१४० । सम्पादक का कहना है कि हजारो 
ऐस्ते ब्राह्मण हैं जो प्रा ऋग्वेद कठस्थ किये हैं और उसे मौखिक, कह सकते हैं । 


धर्म की उत्पत्ति के अध्ययन के लिये उसमे प्राप्त सामग्री १९ 


कि मनुष्य के वक्षस्थल मे” कितने गम्भीर रहस्य हैं। वह हृदय सर्वन्र'समान है ।, जज, 
जाति, धर्म, समय और स्थात भेद से हम भले ही अलग हो । का 

आज मुझे आपको यहो कथा सुनानों थी। आप में से कुछ लोगो को यह परियो/ 
की कहानी ऐसी लग सकती है। मेरा विश्वास करिये सामयिक इतिहास के अध्यायो से? 


अधिक यह सत्य है, परम सत्य है । 


तीसरे भाषण का पश्चातू-लेख 


भेंने देखा है कि प्राचीन सस्क्ृत साहित्य को मुखाग्न प्रणाली से प्रदान करने की 
मेरी टिप्पणी पर और आज तक उस कठस्थ प्रणाली के स्थायित्व पर लोगो ने सन्देह 
क्यो किया है २? मैं ऋग्वेद प्रातिसाख्य से कुछ अश उद्धघृत कर रहा हूँ जिनसे यह्‌ 
स्पष्ट हो जायगा कि कठस्थ प्रणाली कम से कम ई० पृ० ५०० वर्ष में प्रचलित थी ॥. 
मैं दो स्थानीय विद्वानों के ज्ञापन भी दे रहा हूँ जो इसकी पुष्टि करते हैं कि आज तक 
वह शैली स्थायित्व रखती है । 

ऋग्वेद का प्रातिसाख्य फल मैंने प्रकाशित किया था, जरमन भाषा मे उसका 
अनुवाद १८५६ भे प्रकाशित किया था। उनमे वे नियम हैं जिनके अनुसार पवित्र 
ऋतचाओ का पाठ करना चाहिये । यह प्राचीनतम प्रातिसास्य मेरी सम्मति में ई० पू० 
पाँचवी या छठी शताव्दो का है अर्थात एक ओर यास्क और दूसरी ओर पारिनि। मैं 
इसी तारीख को ,प्रामाणिक समभता हूँ जब तक इसके विरुद्ध सबल प्रमाण न हो | प्राति- 
साख्य के पन्द्रहवे अध्याय मे प्राचीन भारत के विद्यालयों मे प्रचलित दैलो का वर्णन है ४ 
गुरु स्वय स्वीकृत पाख्यक्रम पूरा कर लेते थे और ब्रह्मचारी के सम्पूर्ण कर्त्तव्य पूर्ण , 
कर लेते थे । उसके बाद वे गुरु का पद पाते थे । वे केवल उन्ही विद्याथियो को शिक्षा 
देते थे. जो धर्म पूर्ण रूप से निवाहते थे । एक उपयुक्त स्थान पर उनको आश्रय मे रहता 
आवश्यक था । यदि केवल एक या दो शिष्य हैं तो उनको गुरु के दाहिनी ओर बेठना 
चाहिये । यदि अधिक है तो स्थान की सुविधानुसार बैठना चाहिये । प्रत्येक पाठ के 
प्रारम्भ मे शिष्प अपने गुरु के चरण स्पर्श करते थे और कहते थे “महानुभाव, शिक्षा 
दे, पाठ प्रारम्भ करें उनके गुरु कहते थे, ओइम्‌, एवं । तब वे दो शब्दों का उच्चारण 
करते थे । यदि मिश्रित शब्द होता था तो-केवल एक का ही उच्चारण करते थे | जब 
भुरु एक या दो शब्द उच्चारित करते थे तब प्रथम शिष्य प्रथम शब्द कहता था किन्तु 
यदि व्याख्या की आवश्यकता होती थी तो शिष्य कहता था भमहानुभाव' । व्याख्या करने 
के बाद गुरु कहते थे 'ओइम्‌, अस्ति' । 

वे इसी प्रणाली से पढते थे और प्रश्व का समाधान करते थे । प्रइन से तीन 
पद होते थे । यदि चालीस वयालीस वक्षर-समूहो से अधिक होते थे तो दो पद होते थे ।- 
थदि पक्ति बद्ध पद होते थे जिनमे चालीस या बयालीस अक्षर समूह होते थे तो प्रश्न द्ो' 
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या तीन का होता था यदि किसी ऋचा में केवल एक ही पद होता था तो उसे प्र्न माः 
लिया जाता था। एक प्रश्त की समाप्ति पर सब उसे फिर दोहराते थे । तब वे एरे 
फठ्स्थ करते थे ) प्रत्येक अक्षर-समृह का स्पष्ट और स्वरित उच्चारण करते थे । जब 
भुरु अपने दाहिने बैठे हुए शिष्य को प्रथम प्रश्न बता देते थे तत्र दूसरे उसके दाहिने ओः 
जाते थे, इस प्रकार सम्पूर्ण अध्याय बताया जाता था । एक पाठ या भाषण मे सह 
भश्न होते थे | अन्तिम आघे पद की समाप्ति पर भुरु, कहता था 'महानुभाव” और शिष्य 
कहता था “ओइम्‌ य, महानुभाव' । 

| अन्त में आवश्यक पदों को वह दोहराता भी था । तब शिष्य गुरु के चरण 
स्पर्श करते थे और चले जाते थे । 

पाठ प्राप्त करने की यही प्रचलित प्रणाली थी। इसके अतिरिक्त प्रातिसाख्य 

में विस्तृत नियम हैं। उदाहरणार्थ, छोटे शब्द छूट न जाय॑ इसलिये गुरु केवल एक 

उंच्च स्वरित अक्षर को दो धार कहते थे । जिसमे केवल एक ही स्वर होता था उसे दो 

बार उच्चारित करते थे । छोटे शब्दो के बाद इति विशेषण लगाया जाता था। दूसरे 
अन्दों के बाद इति कहा जाता था फिर उसे दोहराया जाता था । जैसे का इति का । 

। वर्ष मे छे माप्त ये पा5 चलते थे | सन्न का प्रारम्भ वर्षा कांल से होता था । 
अनिक छुट्टियाँ ( अनध्याय ) होती थी जिनमे पढाई नही होती थी । इन विषयो पर भी 
शुह्य और धर्म सूत्रों में विस्तृत नियम दिये गये हैं । 

ई० पू० लगभग ५०० वर्ष में भारत मे जो होता था उसका यह एक सन्‍्तोष- 
प्रंद चित्र कहा जा सकता है। भव हमे यह देखना है कि उस पुरातव परिपाटी का 
कितना अश अब बचा है । 

। शत दर्शन-चित्तनिका' ( भारतीय दर्शन का अध्ययन ) के सम्पादक ने ८ जून 
१८७८ मे पूना से भेजे हुए एक पत्र मे लिखा था “ऋग्वेद शाखा के विद्यार्थी को दस 
अन्यो के अध्ययन मे लगभग आठ वर्ष लगते हैं यदि विद्यार्थी तीन्र बुद्धि वाला और अध्य- 


वसायी है । वे दस ग्रन्थ हैं :-- 

(१) सहिता या मन्त्र । 

(२) ब्राम्हरा-ग्न्य, बलिदान आदि के सम्बन्ध से गद्य रचनाये । 

(३) आरसयक । 

(४) गरह्म सूत्र, पारिवारिक धघामिक क्रियाओं के नियम । 

(५) शिक्षा, उच्चारण, ज्योतिष, नक्षत्र-शास्त्र, कल्प, धामिक क्रियाये, व्याकरण' 
पिघट, निरुक्त, धब्द-शास्र खड, छन्द और छे अज्ध आदि विषयो पर । 

८ वर्ष में शिष्य अनध्याय को छोडकर पढता है । चद्व मास मे ३६० दिन होते 
हैं। इस प्रकार ८ वर्ष मे २८८० दिन होते हैं। इनमे से अनध्याय के ३८४ चिकाब' 


दिये जाने पर अधिक दिन अध्ययन के होते हैं । 





चर्स की उत्पत्ति के अध्ययन के लिये उसमे प्राप्त सामग्रो १११ 


दस ग्रन्थों में अनुमानत. २६५०० श्लोक हैं | अतः ऋग्वेद के विद्यार्थी वा प्रति! 
दिन लगभग १२ श्लोक पढना है । प्रत्येक श्लोक मे ३२ अक्षर-समूह होते हैं । 


(है आपको इस सूचना की प्राप्ति का श्रोत बताना चाहता हूँ । पूना में वेद- 
शास्रोत्तेजक सभा है जो प्रति वर्षा सस्कृत की अधिकृत शाखाओ के अध्ययन के लिये 
पारितोषिक प्रदान करती है । अध्ययन में भारतीय दर्शन के ६ शास्त्र, अलद्भार शात्त्र 
वैद्यक, ज्योतिष, वेदो का विभिन्न रूपो मे पाठ जैसे पाद, क्रम, घन और गर्ता एवं दस 
ग्रन्थों मे वर्णित विषय रहते थे । 

पुरस्कार प्राप्त कर्ताओं की सस्तुति एक परीक्षा-मन्डल करता है । प्रत्येक विषय 
मे तीन परीक्षाये ( जाँच ) होतो हैं । प्रक्रिया-विषय का सैद्धान्तिक ज्ञान, उपस्थिति-- 
विषय का साधारण प्रचलित ज्ञान और प्रन्यार्थ-परीक्षा--प्रत्येक शाखा के अधिकृत 
ग्रन्थों के पदो का निर्माण पूना के अग्रगशय निवासी और नागरिक लगभग एक हजार 
रुपये वितरित करते हैं। गत ८ मई की एक सभा मे लगभग पचास सस्क्ृत के परिडत 
और वैदिक विद्वान उपस्थित थे । उनकी उपस्थिति में मुझे यह सूचना प्राप्त हुई थी जो 
एक वृद्ध वैदिक विद्वान ने दी थी | वह वयो वृद्ध सज्जन पूना मे अपनी विद्गवत्ता के कारण 
पृज्य माने जाति हैं। प्रोफपर आर० जी० भन्‍्डारकर एम० ए० ( इडियन ऐटीकेटी 
१८७४ ५ १३२ ) की लेखनी से विसत एक और ज्ञानवर्धक विवरण प्राप्त हुआ है । 
उससे स्थानीय ज्ञान-पद्धति पर प्रयाप्त प्रकाश पडता है | वे लिखते हैं :--- 


“प्रत्येक ब्राह्मण परिवार एक निश्चित वेद के अध्ययन मे अपने को सलग्न क्र 
देता है। वेद की एक निश्चित शाखा का वह विशेष अध्ययन करता है । उस वेद से 
सम्बन्धित सूत्रों मे वितरित नियम और धर्माचरण के अनुसार परिवार मे घामिक 
क्रियाये सम्पन्न की जाती हैं। उस मिश्चित वेद के अश कठस्थ किये जाते हैं | उत्तरी 
भारत मे, जहाँ शुक्ल यजुवेद प्रमुख है और माध्यन्दिन शाखा प्रधान, वनारस को छोड़ 
कर यह अध्ययन प्राय. समाप्त हो गया है । बनारस मे समस्त भारत के ब्राह्मण परि- 
वार बसते हैं। गुजरात मे वह कुछ जशो मे प्रचलित है। मराठा प्रान्त मे उसका प्रच- 
लन अधिक है। तेलगाना में ब्राह्मणों के बडे परिवार अपना जीवन इस अध्ययन मे 
लगाते हैं | इनमे से वहुत से ब्राह्मण भारत के दूसरे भागों मे दक्षिणा के लिये जाते, 
रहते हैं। भारतवासी अपनी सामर्थ के अनुसार इनको दान दक्षिणा देते हैं । वे वेदो के 
मुखाग्न प्रशाली से सस्वर पाठ करते हैं । कृष्ण यजुर्वेद, आपस्तम्ब सृत्रो सहित उनका 
प्रधान वेद है । बम्वई मे शायद ही कोई सप्ताह ऐसा बीतता हो जब कोई तेलगाना का 
ब्राह्मण दक्षिणा के लिये मेरे पास न आता हो । प्रत्येक अवसर पर मैं उनसे जो उन्होंने 
पढा है वह सुनता हैँ । उसकी तुलना अपने पास रक्खे हुए भूल से करता हूँ । मूल छपा 
है । व्यवसाय के सन्दर्भ मे, प्रत्येक वेद के ज्ञाता ब्राह्मरा ग्रहस्थ एवं भिक्षुक दो वर्गों मे 
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विभक्त होते हैं। ग़रहस्थ ब्राह्मण लौकिक कार्यों मे लगते हैं और भिक्षुक अपनी पवित्र 
पुस्तकों के अध्ययच मे अपना समय लगाते हैं और धामिक क्रियाये करते रहते हैं । 

दोनो वर्गों के ब्राह्मण प्रति दिन सन्ध्या-वन्दता करते हैं। सब्ध्या-वन्दना के रूप 
विभिन्न वेदों के अनुसार विभिन्न हैं । किन्तु गायत्री मन्त्र का जप, 'नत सवितुर्वरेययं 
पाँच, दस, अट्टाइंस या एक सौ आठ बार सबके लिये अनिवार्य है।यह धर्माचरण का 
मुख्य अद्भ है । 

इसके अतिरिक्त अनेक ब्राह्मण प्रतिदिन ब्रह्म-यश्ञ करते हैं। कुछ निश्चित 
अवसरो पर ब्रह्म-यज्ञ सबके लिये अनिवार्य हैं । ऋग्वेद के परिडत प्रथम मडल के प्रथम 
मंत्र पढते हैं ओर ऐतरेय ब्राह्मण के प्रारम्भ के अशो का पाठ करते हैं। ऐतरेय आर- 
णुयक के पाँच भाग यजु-सहिता साय-सहिता, अथर्व सहिता अश्वलायन कल्प शुत्र, निरुक्त 
खरड, निघंट, ज्योतिष ,शिक्षा, पारिगनि याज्ञवल्क्य स्मृति, महाभारत कणादजैमिनी, 
ओर वादरायण के सूत्र पाठ के विषय हैं । 

जिन भिक्षुओ ने सपूर्णा वेद थढा है वे प्रथम मत्र से अधिक पढते हैं। वे उसे 
बार बार इच्छानुसार दोहराते है । कई आवृत्रिया करते हैं । 


कुछ भिक्षक याज्ञिक होते हैं। उनका पुरोहित कार्य ज्ञानसाध्य हैं वे पवित्र 
धामिक क्रियाओं के सम्पादन विशेषज्ञ होते हैं । किन्तु भिक्षुको का महत्वपूर्ण वर्ग वैदिको 
का है । इनमे से कुछ याज्ञिक भी होते हैं । उनके जीवन का लक्षण हैं वेदों को कठस्थ 
करना, बिना किसी त्रुटि के वेदों का पाठ करता । स्वरो मे भी सावधानी बर्तना उनकी 
विशेषता है । सर्वोत्तम ऋग्वेदी वेदिक-विकास इतना ज्ञान कठस्थ किये रहते हैं, सहिता, 
पाद, क्रम, मन्त्रो की गति और धर्म ऐतरेय ब्राह्मगर और आरण्यक, अश्वलायन के वाह्म 
और ग॒ह्य सूर्य, निघट, निरक्त, खएड, ज्योतिष, शिक्षा, और प्राखिनि का व्याकररा । 
इस प्रकार वेदिक-एक जीवित वैदिक पुस्तकालय होता है । 

सहिता, पद, क्रम, गति, घन ये मन्त्रो के मूल के प्रबन्ध मे विभित्त नाम हैं। 

सहिता के मूल मे सब शब्दों को, सस्कृत की विशेष शैली के अनुसार उच्चारण 
नियमो का विचार करके जोडा जाता है। 

पद के मूल मे शब्दों को विभाजित किया जाता है और मिश्रित शब्द अलग कर 
दिये जाते हैं । * 
क्रम के मूल मे, यदि पक्ति ११ शब्दों की है तो उसका क्रम इस ब्रकार होगा + 
अक्षरों एवं उच्चारणों पर सन्धि के नियम पालन किये जाते है । 

१,२,२,३, ३, ४;४,५,५, ६:६,७,७;८, आदिदश्नत्येक पद का अन्तिम शब्द, आधे , 
पद का भी, इति के साथ दोहराया जाता है । 


घ॒र्म की उत्पत्ति के अध्ययन के लिये उसमें प्राप्त सामग्री ११३८० 


सेहिता, पद और क्रम में तोन मूल सबसे कम कृत्रिम हैं । ऐतरेय आरण्यक में- 
इनका वर्शान है, यद्यपि वहाँ इनके दूसरे प्राचीन नाम हैं।। सहिता मूल के अन्त के और+ 
प्रारम्भ के अक्षर बदले हैं। मूल को प्रभिन्‍न कहा गया है। क्रम भूल को उभयम्र्‌ अच्ते- * 
रेण दो के बीच मे--कहा गया है । 


प्रत्येक पद का अन्तिम शब्द और आघा पद इति के साथ दोहराया जाता है ॥४ 
घन मे शब्दों का क्रम निम्त लिखित हैः-- 


१ रे ९) १ रै १ रे रे रे रे १ ) १ रे ) ्‌, डे / ने हर >२) ३ ४४४) रे े | ने ) ने » १७ ३ रे व 
४,२,२,२,२,३,४, २,४,४, ३, २,४,२,५,४, रे, २, ४,१; आदि । पद के अन्तिम दो शब्द. 
ओऔर आधा पद इति के साथ दोहराये जाते हैं । 


७,८,५,७,७,८,८ इति ८; और फिर १०,११,११,१०,१०,११;११ इति ११। 
मिश्रित को अवग्रह किया जाता है। इन विभिन्‍न प्रबन्धो का उद्देश्य है पवित्र ग्रन्थों" 
की ठीक से सुरक्षा, इनका पाठ केवल यात्रिक नही है | सतत ध्यान रखने की आवश्य- - 
कता है जिससे उच्चारण के परिवर्तन अन्तिम और प्रारम्भिक अक्षर ठीक से घठित हो, 
स्वरित शब्दों का जोर समुचित हो । 


कठ के स्वरो के उतार चढाव से विभिन्न स्व॒रो का उच्चारण और जोर स्पष्ट 
क्या जाता है । ऋग्वेदी और अथर्ववेदी इसे तैत्तिरीयवादियों से भिन्‍न प्रकार से करते: 
हैं। माध्यन्दिन दाहिने हाथ की गतियों से स्वर स्पष्ट करते हैं । 


ऋग्वेदी प्राय घन तक नही जाते । वे प्राय: सहिता, पद और क्रम तक ही: 
सीमित हैं । तैत्तिरीय वादियो मे अभेक वैदिक मनन्‍्त्रों के धन तक जाते हैं । उन्हे केवल 
ब्राह्मण और आरण्यक से ही काम है। कुछ लोग तैत्तिरीय प्रातिसाख्य भी पढते 
हैं। किन्तु उस वर्ग के लोग वेदाग पर ध्यान नही देते । ऋग्वेदियो के अतिरिक्त कोई: 
उन पर ध्यान नही देता है । माध्यन्दिन सहिता, पद, क्रम और अपने मत्रो का घन लेते 
हैं किन्तु उनका अध्ययन यही तक रहता है । उनमे शायद ही कोई पुरा शतपथ ब्राह्मण 
कन्ठस्थ किये हो । 
इसके अतिरिक्त वे कल्पसूत्र और प्रयोग भी पढ़ते हैं । उन्तकी सख्या बहुत कम है । 


कही-कही अस्निहोत्री मिलते है जो तीन वैदिक अग्नियों को प्रज्वलित रहते- 
हैं। प्रति पक्ष वे दृष्टि यज्ञ करते हैं और चतुर्मास, चार मास के बाद निश्चित क्रिया - 
करते हैं। सोम यज्ञ कभी-कभी होते हैं वास्तव भे उनकी परम्परा अब बहुत कम है। 

इन उद्घरणो से यह स्पष्ट हो जायगा कि प्राचीन साहित्य की सुरक्षा कठस्थ 
प्रणाली से, केवल स्मृति से केसे हो सकती है । वेदों का मूल पाठ हमे प्राप्त है। वह: 
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इतना शुद्ध और मौलिक है कि उसके पाठ मे कही भी त्रुटि नही मिलती है, कोई भी 
पाठ भिन्‍न नही है । उच्चारण, 'एवं स्वरित का विवरण भी इतना विशद और छुद्ध है 
कि पूरे ऋग्रेद मे कही भी कोई अन्तर नही पाया जाता है। मूल भ्रष्ट किया गया है 
जिसकी पहिचान सरलता से हो सकती है । सम्रुचित विवेचन और समीक्षा उसे ठीक' 
कर सकती है । किन्तु ये भ्रष्ट मृल भी कभी स्वीकृत माने गये होंगे जब अंतिम रूप 
से ऋषियों ने एव अधिकारी विद्वानों ने उनके सम्रुचित सदर्भ मे विचार किया है।,, , 
वेदों की प्रामाणिकता, धर्म सम्बन्धी सत्र प्रश्नों के सदर्भ मे, अब भी भारत 
वर्ष मे उतनी ही मानी जाती है। जितनी पहले या कभी मानी जाती है थी । उसके 
सम्बन्ध में विवाद कम होते हो यह बात भी नही किसी भी पवित्र ग्रन्थ के सम्बन्ध में 
विवाद उठते ही हैं । फिर भी अनेक बहु संख्यक पुरातन आस्तिक वादियों के लिये बेद 
अब भी सर्वोच्च पद प्राप्त किये हैं। उतकी प्रामारणिकता मे चुटि नही है । जिस प्रकार 
“हमारी बाइबिल प्र।मारि/क और त्रुटि-विहीन मानी जाती है या मुसलमानों के लिये 
“कुरान पवित्र और प्रामाणिक है । 


चौथा भाषण 


। 


साकार की पूजा 


अर्ध साकार और निराकार की उपासना 


हमे स्पष्ट रूप से वह बिन्दु समझ लेना चाहिये जहाँ से हंम प्रारम्भ करते हैं 
और यह भी जात लेना चाहिए कि हमे किस विन्द्र॒ तक जाना है। हमे किस मार्ग से 
उस लक्ष्य तक जाना है । हमे उस विन्दु तक जाना है जहाँ धामिक विचार पहले उत्पन्न 
होत हैं किन्तु हम एक ओर उस पिटी पिटाई लीक पर नही जाना चाहते हैं जो मूर्तिपृजा 
को उसका प्रारम्भ मानती है और दूसरी ओर उधर भी नही जाना चाहते हैं जहाँ अव- 
तरण ( इलहाम ) या दैवो-प्रकाश की बात कहीं जाती है । हमे अपने लक्ष्य बिन्दु पर 
इन मार्गों से नही जाना है। हम वह॒ राज मार्ग चाहते हैं जो सर्वमान्‍्य सिद्धान्त से 
प्रारम्भ हो, अर्थात पाँचो इन्द्रियो द्वारा प्राप्त ज्ञाव और हमे सीधे ले जाँय, यद्यपि घीरे- 
घीरे उस विश्वास तक जो दिखाई नही देता है, या केवल पॉँचो इन्द्रियो से ही जिसका 
ज्ञान नही होता है---अनन्त के अनेक रूप, अलौकिक, या देवी सत्ता । 


धर्म की साक्षी, केवल इन्द्रिय-जनित कभी नहीं 


सब घर्म एक बात पर एकमत हैं, दूसरी बातों मे वे भले हो मतभेद रखते हो, 
कि उनकी साक्षी ओर प्रमाण केवल इन्द्रिय-जनित अनुभूतियों से ही प्राप्त नही है । जैसा 
हमने देखा है, यह मूर्ति पूजा पर भी लाग्रू होता है । क्योंकि मूर्ति की पूजा करने मे, 
मूल निवासी केवल साधारण पत्थर हो नही पूजता है वरतन्र्‌ पत्थर मे, जिसे वह छू 
सकता है, उठा सकता है, किसी और की घारणा करता है जिसे वह हाथ, कान और 
आँखो से ग्रहण नही कर सकता है। 


यह होता केसे है ? वह ऐतिहासिक प्रक्रिया क्‍या है जिससे यह विश्वास उत्पन्न 

होता है कि हमारी इन्द्रियो को जो अनुभूति होती है उसके परे कुछ है या हो सकता है, 
कुछ अहृश्य सा, या इसे शीघ्र ही अनन्त, मनुष्योपरि और देवी सत्ता मानने लगते हैं । 
इसमे सन्देह नहीं है कि यह एक भारी म्रम हो सक्ता है, केवल आान्ति हो सकती है कि 
हम अहृश्य, अनन्त और देवोपम की वाते करते हैं किन्तु ऐसी अवस्था मे हम इसे और 
नच्छी तरह जानना चाहते हैं कि क्या वात है कि सभी लोग, जो दूसरी बातो मे पागल 
नहा जान पडते हूँ, सष्टि के आरम्भ से आज तक, इस बात मे पागल हैं । हम इस प्रश्न 

( ११५४ ) 
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का उत्तर चाहते हैं नही तो हमे यह मान लेना पडेगा कि घर्म का विषय वैज्ञामिक अनु- 
सन्धान के लिये उपयुक्त नही है । 


वाद्य अवतरण (इलहाम) 

यदि केवल शब्द-जाल से काम चल जाता तो हम कहते कि समस्त घामिक 
विचार जो इन्द्रियों की अनुभूति से परे हैं वाह्म अवतरण ( इलहाम ) से उत्पन्न हुए 
हैं। यह सुनने मे अच्छा लगता है ओर शायद ही कोई ऐसा धर्म हो जो अवतरण का 
दावा न करता हो । हमे तो इस तर्क को मूर्ति की भाषा में लेन। है । यह देखना है कि 
इससे हमारी कठिवाइयाँ कितनी कम होती हैं जो धामिक विचारो की उत्पत्ति और 
विकास के ऐतिहासिक अध्ययन में उपस्थित हैं। यदि हम किसी अश्ॉति पुरोहित से पूछे 
कि वह कैसे जानता है कि उसकी मूर्ति या प्रतिमा केवल साधारणा पत्थर नही है वरव्‌ 
कुछ भौर है, उसे चाहे जो कहिये, और वह उत्तर दे कि प्रतिमा ने स्वयं उससे यह कहा 
है, उसके सम्मुख प्रकट हुई है और यह रहस्य बताया है तब हम क्या कहेगे ? 

प्रारम्भ मे अवतरण का सिद्धान्त इसी आधार पर है । शब्दों से हम इस बात 
को चाहे जितना ढके । मनुष्य ने यह कैसे जाना कि देवता हैं ? क्योकि देवताओ ने स्वय 
मनुष्य से ऐसा कहा । 

यह विचार न्यूनतम सभ्य ओर पूर्ण सभ्य दोनों वर्गों में है। अफ्रीका की 
जातियाँ निरन्तर यह कहती हैं कि पहले, आज को अपेक्षा स्वर्ग मनुष्यों के अधिक निकट 
था और सर्वोच्च देवताओ ने, स्वय सृष्टा ने पहले मनुष्यों को ज्ञान के पाठ, बुद्धि के पाठ: 
दिये | बाद को वह उनसे दूर चला गया और अब उनसे बहुत दूर स्वर्ग मे विवास 
करता है। (१) 

हिन्दू भी यहो कहते हैं । (२) यूनानी (३) अपने पूर्वजों से निवेदन करते हैं जो 
देवताओ के सान्निध्य में रहे थे । अपने देवताओ के सम्बन्ध में वे जो विश्वास रखते हैं: 
उसकी प्रामारिकता के लिये अपने पूर्वजो की बात मानते हैं । 

अब भी प्रश्न वही है। देवताओं का विचार या हम जो देखते हैं उससे आगे 
कुछ और होने की बात पहले मनुष्यो के विचारो में उठी कैसे ? उनके बहुत पहले के 
पूर्वजों के मन मे कैसे उठी ? वास्तविक समस्या है--ईश्वर का उद्देश्य कैसे उत्पन्न हुआ ? 
किसी दृश्य या अहश्य पदार्थ मे उसे प्राप्त करने के पहले मनुष्य को उसका मान स्पष्ट 
रूप से हुआ होगा । 

(१) वेटज २, ५, १७१ । 

(२) ऋग्वेद १, १७६, २, ७,२; ७६, ४६ स्‍्योर के सस्कृत टेक्स्ट हे ४०२४५ 

(३) नगेशवाद्य 'होमरिक थियोलाजी' ४ १४१ । 
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,. , , ,. आन्तरिक अवतरण 


ह जब यह देखा गया कि अनन्त, अदृश्य या दैवी सत्ता का सिद्धान्त हम पर बाहर 
से नही लाया जा सकता है तब यह सोचा गया कि यह कठिनाई दूसरे शब्द के प्रयोग से 
टूर हो जायगी । यह कहा गया कि समस्त जीवित प्राणियों मे केवल मनुष्य मे घामिक 
और परम्परागत अन्धविश्वाप्ष की प्रवृत्ति है । इसी प्रवृत्ति से उसने अनन्त, अहस्य और 
देवी सत्ता की धारणा की । 


इस उत्तर को भी मूर्ति की भाषा मे अनूदित करना ठीक होगा। तब हमे यह 
जानकर आदइचर्य होगा कि हम सब कितनी आदिम अवस्था मे हैं. । 


यदि कोई अशाटी हमसे कहे कि हमारी मूर्ति मे जो दिखाई देता है उसके आगे 
भी कुछ है, हममे वह अन्तर्शक्ति है कि उसे हम देख सके तो हमे आइचर्य होगा कि 
उसने यूरोपियन शिक्षा के प्रभाव मे खोखली शब्दावली के प्रयोग मे इतनी प्रगति की है 
(किन्तु हम यह विचार शायद ही करे कि मनुष्य के अध्ययन भे इन असभ्य मूल निवा- 
सियो की सहायता बहुत लाभ प्रद होगी । धामिक प्रवृक्ति की साधारणा मानसिक प्रवृ- 
त्तियों के ऊपर मान लेना, इसलिये कि इससे घामिक विचारों की उत्पत्ति की समीक्षा हो 
सकती है, वेसा ही है जैसे कि यह मान लेना कि भाषा को उत्पत्ति, भाषा सम्बन्धी 
श्रवृत्ति के कारण हुई है या गणना की शक्ति की उत्पत्ति का अध्ययन करने मे यह मान 
लेना कि मनुष्य मे गरियत की प्रवृत्ति के कारण उसकी उत्पत्ति और विकास हुआ है। 
यह पुरानी किम्बदन्ती है कि कुछ औषधियो के कारण नींद आ जाती है क्योकि उन 
ओपधियो मे ही निद्रा लाने की विशेषता है (मस्तिष्क निद्रा के लिये क्रियाशील नही है। 
ओषधियाँ ही वह विशेषता रखती हैं ।) 

में इससे इन्कार नहीं करता हूँ कि इन दोनो उत्तरो मे सत्य का कुछ अच् 
अवश्य है। किन्तु इस अश मात्र सत्य को असत्य के भारी ढेर से अलग करना होगा । 
सक्षेप मे, प्रारम्भिक मवतरणा का अर्थ स्पष्ट कर देने के बाद, हम समभते हैं कि हम 
इन शब्दों का प्रयोग आगे भी कर सकते हैं किन्तु उनका प्रयोग इतने गलत अर्थों में 
हआ है कि उन्हे आगे प्रयोग करना अधिक वुद्धिमानी होगी । 


पुराने पुलो को नष्ट कर देने के बाद जिनसे अनेक कठिनाइयों से भाग जाना 
चहुत सरल था--वे कठिनाइयाँ हमारे. सम्मुख खडी थी । अब जब हम धामिक विचारों 
की उत्पत्ति के सम्बन्ध मे प्रश्न करते हैं तो प्रारस्सिक अवतरण और धार्मिक प्रवृत्ति की 
शरण नही ले सकते हैं । इनको छोडकर हमे आगे वढना है और देखना है कि धार्मिक 
'विचारो की उत्पत्ति के कारण बताने मे हम कितने सफल होते हैं । हमारी पाँच इन्द्रियाँ 
है और सारा ससार हमारे सामने है । हमारी इन्द्रियाँ उस ससार का जैसा चह है हमे 
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ज्ञान करवाती हैं । तब प्रश्न यह है कि इस ससार से आगे की बात कहाँ से आती है ? 
के कहना अधिक उपयुक्त होगा कि हमारे पूर्वज आर्य इस परिणाम तक कैसे 
हचे ? 


इन्द्रियाँ और उनकी साक्षी 


भाइये अब ग्रारम्भ से ही देखे | हम उसे वास्तविक और गोचर कहते हैं जो 
हमे पाँच इद्रियों से प्राप्त होता है । एक आदिम पुरुष कम से कम यही कहता है। हमे 
इसको नही उठाना है कि क्या हमारो इच्द्रियाँ वास्तविक ज्ञान देती हैं । अभी हम बर्कले 
और ह्यम॒ की बात नही कर रहे हैं ओर न इपेडो कल्स या जेनोफेन्स की । अभी तो हम 
फाग्लो डाइट ऐसे अस्थि झास्रियों की तरह देख रहे हैं । उनके लिये जिस हड्डी को वे छू. 
सकते है सूध सकते हैं, देख सकते हैं और उसका स्वाद जान सकते हैं या यदि आवश्यक 
हो तो उसका हटना भी सुन सकते हैं वही वास्तविक्र है, सत्य है परम सत्य है जैसा 
सत्य हो सकता है ! 

इस प्रारम्भिक अवस्थाएँ भी हमे इन्द्रियो के दो भागो का भेद समझ लेना 
चाहिये । स्पर्श, श्राण. और स्वाद इन्द्रयो जिनको पलाटरिक इन्द्रियाँ कहा गया है | 
दूसरी है दर्शन और श्रवण इन्द्रियाँ जिनको न्योरिक इन्द्रियाँ कहा गया है। पहली तीन 
इन्द्रियाँ हमे पदार्थों का अत्यधिक निश्चित ज्ञान करवाती हैं दूसरी दो इन्द्रियों से प्रात 
ज्ञान सन्देह उत्पन्न कर सकता हैँ । इनकी परीक्षा समय-समय पर पहले की तीन इच्धियो 
द्वारा करनी पडती है । 

स्पर्श से वास्तविकता की सच्ची साक्षी मिलतो है। स्पर्श इन्द्रिय सबसे नोची 
कोटि की है, वह सबसे कम विकसित हुई है और उसमे सबसे कम विशेषता आयी है । 
विकास के दृष्टि कोण मे उसे प्राचीनतम इच्धिय कहा गया है। प्राण और स्वाद दो 
विशिष्ट इन्द्रियाँ हैं। क्राणा का उपयोग पश्ु अधिक करते हैं और स्वाद का उपयोग 
बच्चे करते है जिससे ओर अधिक प्रामारिकता सिद्ध हो सके । 

उच्च बर्ग के पशुओ मे प्राण द्वारा ही वास्तविकता की आवश्यक जाँच होती 
है । जहाँ तक मनुष्य का सम्बन्ध है विशेषत: सम्य मनुष्य का इसका प्रयोग लगभग 
समाप्त हो गया है । बच्चा श्लाण इच्द्रिय का बहुत कम उपयोग करता है । किसो पदार्थ 
की वास्तविकता जानने के लिये पहले बार उसका स्पर्श करता है और बाद मे यदि हो 
सकता है तो अपने मुख मे रख लेता है । 

आयु के बढते ही मुख मे पदार्थों को रखने की क्रिया समाप्त हो जाती है परन्तु 
पदार्थों की जाँच के लिये हाथों से स्पर्श करने की क्रिया शेष रह जाती है । आज भी 
। बहुत लोग यह कहते हैं कि जिसे हम छू नही सकते, हमारे हाथ जिसका स्पर्श नहीं कर 
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सकते वह वास्तव मे नहीं हैं । यद्यपि- वे इस पर जोर नही देंगे, इसी निश्चयात्मक रूप 


, से, कि यदि कोई पदार्थ वास्तव में है तो उसमे सुगन्वि या स्वाद होना चाहिये । 


| 


प्रत्यक्ष का अर्थ 


इसकी पुष्टि भाषा से भी होतो हैं । जब हम इस बात की पुष्टि करना चाहते: 
हैं कि किसी पदार्थ की वास्तविकता पर सन्देह नहीं किय| जा सकता है तो कहते हैं कि- 
वह प्रत्यक्ष है। रोमन लोगो ने जब यह विशेषण बनाया था तब वे जानते थे कि 
इसका अर्थ क्‍या है। या इससे उनका अभिप्राय क्या है | उनकी मान्यता के अनुसार 
इसका अर्थ था जिसे हाथो से स्पर्श किया जा सके या जिस पर हाथो से आघात किया 
जा सके । 'फेडो' पुराना लेटिन का शब्द था जिसका अर्थ था आघात करना । आफेडो' 
या 'डिफेडो' मे इसे सुरक्षित रखा गया। हटाना, चोट पहुँचाना, एक व्यक्ति से दूर” 
करना। 'ेस्टस फ्रन्ड' और “रस” के लिये है। इसी प्रकार 'फस्टिस' 'फास फान्सटिस! 
और 'फाडटिस' के लिये है। 


इस 'फर्टिस' से फिस्ट' से सम्बन्ध नहीं हे । 


अद्भरेजी मे 'एफ' लेटिन और ग्रीक की पी” का संकेत देता है | इसलिये 'फिस्ट' 

भ्रीक के शब्द बन्द मुट्ठी के अर्थ मे और लेटिन 'पर्ता! युद्ध के अर्थ मे हैं जिसका अर्थ 
प्रारम्भ मे मुक्‍्के बाजी था, प्यूगिल' का आर्थ है मुकके बाज इन शब्दों का मूल लेटिन 
क्रिया 'पर्मो/ मे सुरक्षित है। परिणाम स्वरूप ज्यामिति का अहृश्य बिन्दु या अध्यात्म 
विद्या का सूक्ष्म विचार मुक्‍्के बाजी के अर्थ-घोतक शब्द से निकला है । 

जिस मूल से 'फ्रेडो', 'फस्टिस' और” 'फेस्टस” निकले वह दूसरा ही था वह 
“धर्म या 'हन' है जिसका अर्थ है मारना चोट पहुँचाना, ग्रोक मे इसका अर्थ है आधात 
करना, हाथ की हथेली से । सस्क्ृत मे “हन! का अर्थ है मार डालता, निदान 'सृत्यु 
आदि | 

अब हम उन पदार्थों को देखे जिनको प्राचीन लोग प्रत्यक्ष या वास्तविक 
कहते थे । 

पत्थर, हड्डी, घोषा, दृक्ष, पर्वत, सरिता, पशु या मनुष्य इनको प्रत्यक्ष या 
वास्तविक कहा जायगा क्योकि इन पर हाथो से आघात किया जा सकता है। वास्तव 
मे इन्द्रियो से ज्ञान से प्रयत्क्ष सब पदार्थ उनके लिये सत्य हैं । 

इन्द्रिय-गोचर पदार्थों का दृश्य और अर्द्ध दृश्य भे विभाग--हम इस प्रारम्भिक 
पुरातन ज्ञान भसडार को दो भागो में विभक्त कर सकते हैं । (१) कुछ पदार्थ जैसे पत्थर 


हड्डियाँ, घोषे, फूल, रसमरी, काष्ठ शालखाये, पानी के दृदे , मिट्टी के ढेले, पशुओं की 
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(१) मैथ्यूस इतना “ग्राफीस आफ इर्डिया” । 
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“खाले और स्वयं पशु भी इनका सब ओर से स्पर्श किया जा सकता हैं। वे हमारे 
-सम्मुख पूर्णा रूप'से उपस्थित हैं। वे हमारी पकड के बाहर नही जा सकते है। उनमें 
वज्ञात या अज्ञातव्य कुछ भी नही है | प्रारम्भिक समाज के ये प्रचलित घरेलू शब्द थे । 

“ वृक्ष, पर्वत, सरिताएँ और पृथ्वी के सम्बन्ध मे यह बात नहीं है । 

चर्च 
एक वृक्ष भी, आदिम' काल के वन मे पुराना बडा वृक्ष, भया क्रान्त करने की 
ओर गरिमा दिखाने की कुछ भक्ति रखता है। उसकी सबसे नीची जडे हमारी पहुँच 

“ के बाहर हैं। उसकी शिखा हमारे बहुत ऊपर होती है। हम उसके नीचे खडे हो सकते 
हैं उसे छू सकते देख सकते, है किन्तु हमारी इन्द्रियाँ एक ही दृष्टि भे उसे सम्पूर्णा रूप 
से ग्रहण नही कर पाती । इसके अतिरिक्त, जैसा हम कहते हैं, वृक्ष मे जीवन होता है 
और काष्ठ की कडी निर्जीव होती है | पुराने लोग इसी प्रकार का अनुभव करते थे । 
इसे वे और किस प्रकार कहते कि वृक्ष जीवित है | यह कहने मे उनका अभिप्रायः यह 

- नही था कि वृक्ष गरम साँस रखता है या स्पन्दत शील हृदय रखता है । किन्तु निश्चित 
रूप से इसे स्वीकार करते थे कि जो वृक्ष उनके नेत्नो के सम्मुख बढ रहा है जिसकी 

- आखाये बढ रही है, जिसमे पत्तियाँ, फूल और फल लग रहे हैं जो जाडे के पतभड़ 
में पत्तियाँ गिरा देता है और जो अन्त मे काठ दिया जाता है या मर जाता है। उसमे 
ऐसा कुछ है जो उनकी इच्द्रियो से प्राप्त ज्ञान की सीमा से आगे है । उसमे कुछ अज्ञात 
ओर विचित्र तत्व है। फिर भी वह निश्चय ही सत्य है, वास्तविक है । यह भनज्ञात 
और अज्ञातव्य तत्व, फिर भी निश्चित रूप से सत्य और वास्तविक, उनमे से अधिक 

« विचारवान लोगो के आश्चर्य का सतत कारण बना रहा। एक और वे उस पर अपने 
- हाथ रख सकते थे, इन्द्रियो से अनुमति कर सकते थे और दूसरों ओर वह उनसे लुप्त 

-था । वह उनसे निकला, वह विलीन होयगा । 

पर्वत 
पर्वत, सरिताएँ, समुद्र और प्रृथ्वी के देखने से |इसी प्रकार की आश्चर्य पूर्ण 
भावनाये उत्पत्त हुई । यदि हम किसी पर्वत के नीचे खडे होकर देखे कि उसका शिखर 
- कहाँ विलीन हो जाता है तो ऐसा लगता है जैसे किसी दैत्य के सम्मुख कोई बौना खड़ा 
हो । इतना ही नही ऐसे पर्वत भी हैं जो पूर्णतः दुर्लध्य हैं जिनकी घाटी के निवासी 
उनको अपने छोटे ससार का छोर मानते हैं । प्रभात, सूर्य चन्द्रमा, नक्षत्र पर्वतो से तिक- 

- लते जान पड़ते हैं। ऐसा लगता है कि आकाशञ्य भी पर्वतों पर ही धरा है और जब 
- हमारे नेत्र उच्चतम छत्र शिखरो तक पहुँच जाते हैं। तब हम अपने को एक आगे के 

लोक के द्वार पर पाते हैं। और अब हमे घनी वस्तियो वाले चपटे योरोप की नहीं, 
- आल्पत पर्वव की भी नही जो हिम मंडित गरिमा धारण किये है, वरन्र्‌ इस देश को 
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बात सोचनी है जहाँ पहले वैदिक गान हुए थे, जहाँ डा० हूकर ने एक विन्‍्दु मे बीस 
हिमाच्छादित दिन पर्वत शिखर देखे थे जिनमे से प्रत्येक बीस हजार फीट से अधिक 
ऊँचा था जो नोल क्षितिज को सहारा दिये जान पडते थे । १६० डिग्री का वह क्षितिज 
मण्डल क्रितना सुन्दर और आइचर्यजनक होगा । तब हमारी समझ में यह आने लगेगा 
कि ऐसे भव्य मन्दिर का हृश्य बलवान हृदय को भी क्यो कम्पित करता है। यहाँ तो 
अनन्त वास्तव मे सम्प्रुख है । 


सरिताएँ 


पर्वतो के बाद सरिताएँ और भरने आते हैं । जब हम किसी सरिता की बात 
करते हैं तब वास्तव में नाम के अनुरूप' में कुछ है नही । हम केवल यह देखते हैं कि 
बहुत सा जल हमारे घर के पास से बहता जाता है । किन्तु पूरी सरिता हम कमी नही 
देखते, एक सी समान भी नही देखते । सरिता से हमारा परिचय कितना ही हो, पाँच 
इन्द्रियो से उसकी पूरी अनुभूति नही होती है, अज्ञात श्रोत और अज्ञात अन्त दोनो की 
अनुभूति पाँच इन्द्रियाँ नही दे पाती हैं । 


सेनेका ने अपने एक पत्र मे लिखा है “बडी सरिताओ के उद्गम के सम्बन्ध में 
हम भय और आश्चर्य से सोचते हैं । हम भरने की स्मृति भें पवित्र भवन बनाते हैं जो 
अन्धकार से एकाएक वेग से निकल पड़ता है । हम गरम जल के सोतो की पूजा करते 
हैं । अनेक भीलो को हम पवित्र मानते हैं क्योकि उनमे गहन अन्धकार और गहराई है । 
अभी बिना इस पर विचार किये कि सरिताये तटवासियों के लिये कितने वरदान देती 
हैं, उनके खेतो को खाद देती हैं, पशुओो को चारा और उनको सहारा तथा सुरक्षा देती 
हैं, किसी दुर्ग से अधिक, शत्रुओ के आक्रमण से रक्षा करती हैं ओर इस पर भी विचार 
न करके कि बाढ़ में वह केसी प्रलय पैदा करती हैं, य। जो उनमे डूबने से मर जाते हैं 
उस भयकरता की बात भी न करके हम केवल यह देखें कि एक सोता या सरिता का 
'कैवल हृश्य, एक अज्ञात की भाँति अज्ञात स्थान से आना और भअज्ञात स्थान को जाना, 
शृथ्वी के प्राचीन निवासियों के मन में यह भावना उत्पन्न करने के लिये पर्याप्त था कि 
इस छोटी धरती के आगे अवश्य कुछ है । जिसे वे अपनो दुनियाँ कहते हैं उसके आगे भी 
कुछ है । चारो मोर अहृश्य, अनन्त ओर दैवी शक्तियाँ हैं । 


पृथ्वी 


जिस पृथ्वी पर हम खडे हैं उससे अधिक सत्य और वास्तविक और कुछ नही 
जान पडता है। किन्तु जब हम पृथ्वी को अपने सम्पूर्ण रूप मे बताते हैं, एक पत्थर 
था सेव की भाँति, तो हमारी इन्द्रियाँ काम नही देती हैं । या कम से कम प्राचोन भाषा 
फा०--६ 
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निर्माताओं की इन्द्रियाँ काम नही दे सकी थी । उन्होंने एक नाम दिया था किल्त उस 
नाम के अनुरूप जो वस्तु थी वह सान्‍्त नही थी या ऐसे क्षितिज से अपूर्ण नहीं थी जो 
देखा जा सके वरत्‌ ऐसी कुछ थी जो उस क्षितिज से आगे थी जो कुछ तो दृश्य और 
प्रत्यक्ष था किन्तु उससे अधिक अहृश्य और अप्रत्यक्ष था । 

बहुत पहले आदिम काल के मनुष्य ने जो प्रथम चरण रक्बे थे वे भले ही लघु 
चरण जान पडते हो परच्तु वे अत्यन्त निर्शायक चरण थे | यदि आप इस पर विचार 
करें कि वे हमे कहाँ ले जाय॑ँगे । यही लघु चरण, हमे ले जायगे हम इसे चाहे या न 
चाहे, सान्‍्त पदार्थो' की अनुभूति से, जिन्हें हम व्यवह्ृृत कर सकते हैं--उन पदार्थों की 
अनुभूति की ओर जो पूर्णात सान्‍्त नही हैं, जितकों उंगलियों से नाप नही सकते और ने 
नेन्नो से देख सकते है । 

प्रारम्भ मे ये चरण बहुत ही लघु थे, यह ठीक है । अनन्त और अज्ञात के साथ 
इन्द्रियो के इस सम्पर्क ने प्रथम प्रवृत्ति और स्थायी दिशा बतायी जो मनुष्य को उच्चतम 
लक्ष्य बताती है, जिसे वह कभी प्राप्त नही कर सकता अनन्त और देवत्व की भावना । 

अद्ध' दृश्य पदाथ 

इस दूसरे वर्ग की अनुभूतियो को मैं भर्द्ध-दश्यमान कहता हूँ जिससे प्रथम वर्ग 
से उसका भेद समभका जा सके । उसे अपने कार्य मे सहायक होने के लिये हृश्यमान 
पदार्थ का दृश्यमान पदार्थों की अनुभूतिर्यां सज्ञा दी जा सकती है । 

यह दूसरा वर्ग बहुत विस्तृत है और इस वर्ग की अनुभूतियों में बहुत भेद हैं । 
उदाहरण के लिये एक फूल, या छोटा वृक्ष शायद ही इस वर्ग मे आवे क्योकि उनमे 
शायद हो कोई ऐसी चीज है जो इन्द्रियों की अनुभूति का विषय नही हो सकती । दूसरी 
ओर ऐसे पदार्थ है जिनकी गुप्त सत्ता प्रत्यक्ष या हःयमान अश से बहुत अधिक है। उदा- 
हरण के लिये यदि हम पृथ्वी को ले तो यह ठीक है कि हम उसकी अनुभूति प्राप्त करते 
है। उसे स्पर्श कर सकते है संघ सकते है, उसका स्वाद जान सकते है और उसे देख 
और सुन सकते हैं । किन्तु हम कभी भी एक थोडे से अश् से अधिक की अनुभूति श्राप्त 
सही कर सकते और आदिम पुरुष निश्वयतः सम्धूर्सा पृथ्वी की अनुमूति नहीं हीं कर 
सकता था, वह अपने मकान के निकट पृथ्वी देखता है, एक घास का खेत या वन और 
शायद क्षितिज मे पर्वत उसे दिखायी पडता है । वह कुल इतना ही देख पाता है| अनन्त 
विस्तार जो उसके हृश्यमान क्षितिज से आगे है यदि कह्टे तो वह न देख कर ही देखता 
है या बुद्धि के नेत्रो से देखता है । 
यह शब्दों का खेंल नही है । इस वक्तव्य को हम स्वय जाँच सकतें हैं। जब कभी 
हँम॑ किसी ऊँचे पर्वत की चोटी से अपने चारो ओर देखते है तो हमारे नेत्र एक खरड से 
दूसरे खझड तक जाते है, एक बदल से आगे दूसरे को देखते हैं । हम विश्राम लेते हैं, 


साकार की पूजा १२३३ 


देखना बन्द कर देने है इसलिये नहों कि अब आगे देखने को ओर कुछ नही है बल्कि इस- 
लिये कि हमारे नेत्र आगे देख नही सकते । यह केवल तक की वात नही है जैत्षा प्रायः 
माना जाता है, कि हम जानते हैं कि आगे भी अनन्त हृश्य है वरचु हम उसके सम्पर्क में 
आते है, हम उसे देखते है और अनुभव करते है । हमारी अनुभूति की सान्‍्त शक्ति का 
चेतना ही निश्चय रूप से हमे आगे के ससार को सम्भाववा| देतो है । एक सीमित अनु- 
भूति हमे सीमा से परे की अनुभूति देती है । 


जो तथ्य हमारे सम्मुख है उनका अनुवाद उसी भाषा में होना चाहिये जो ठीक 
से उन्हे व्यक्त कर सके । हमारे सामने, हमारी इन्द्रियो के सम्मुख दृश्यमान अनन्त है 
क्योकि अनन्त केवल वही नही है जिसकी सीमा नहो है वरन्‌ हमारे लिये और हमारे 
प्राचोनतम पूर्वजों के लिये वह ऐसा है जिसकी सीमाये देखो नहीं जा सकती । 
) 


अधच्श्यमान पदार्थ 


अब हम आगे बढते चले । अर्द्ध हृश्यममान कहे जाने वाले पद्दार्थों की जाँच हो 
सकती है, यदि आवश्यकता हो, कुछ इच्ध्रियाँ उनकी परीक्षा कर सक्रतो है। कम से 
कम, उनका कुछ भाग हमारे हाथो से स्पर्श किया जा सकता है । 


किन्तु अब हम एक तीसरे वर्ग को अनुभूतियो की ओर आने हैं जहाँ यह भी 
असम्भव है, हम पदार्थों को देखते हैं, सुनते हैं किन्तु अपने हाथो से आधात नहीं कर 
सकते, उन्हे व्यवहृत नही कर सकते । उनके सम्बन्ध में हमारा क्‍या विचार है । 


यह आश्चर्यजनक जान पडता है कि ऐसे पदार्थ हैं जिनको हम देख सकते हैं 
किन्तु स्पर्श नही कर सकते किन्तु यह ससार उनसे भरा हुआ है ओर इसके अतिरिक्त, 
प्रारभिक मूल निवासो इस कारण से परेशान नहो होता था । अधिकाश लोगो के लिये 
बादल केवल हृश्यमान हैं, ठोस पदार्थ की सत्ता उसकी नही है । किन्तु यदि, पहाडी देशो 
में विशेष रूप से हमने वादलो की गणना अर्दध-हश्ययान अनुभूतियों से की थी तो 
आकाश है, नक्षत्र हैं, चद्रमा, और सूर्य है। इनमे किसी का भी स्पर्श नही किया जा 
सकता है । इस तीसरे वर्ग को मैं अहृश्यमान कहूँगा या एक नये शब्द से अस्पृश्य या 
अग्रहराय जिसको देखा जा सकता है किन्तु स्पर्श नही किया जा सकता । 


इस प्रकार मनोवैज्ञानिक विश्लेषण से सरलता से हमे पदार्थों के तीन वर्ग प्राप्त 
हो गये | इनको, हम अपनी इच्द्रियो से, अनुभूति तो कर सकते हैं किन्तु वे वास्तविकता 
के तीन विभिन्न प्रभाव हम पर छोड जाते हैं--(१) दृश्यमाव (ठोस) पदार्थ --जैसे 
पत्थर, घोषे, हड्डियाँ, आदि । इनको घामिक पूजा के पदार्थ दाशनिको के उस बडे वर्ग 
"ने मान लिया था जो जूर्ति पुजा को सब धर्मों का प्रथम प्रारभ समझता है और जिसका 
कहना है कि धर्म की प्रथम प्रवृक्ति केवल सान्त पदार्थों से हुई है । 
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(२) अर्द्ध हृश्यमान पदार्थ--जैसे वृक्ष, पर्वत, सरिताये, समुद्र और वच्ची ये 
पदार्थ सामग्री देते हैं । अर्द्ध सत्ता के लिये, मैं यह नाम देना चाहता है । (३) अहब्यमान 
'पदार्थ जैसे आकाश, नक्षत्र सूर्य, प्रभात और चन्द्रमा । इनमे वे बीजाकुर हैं जिनको मैं 
आगे देवसत्ता कहूँगा... 

देवताओ के स्वरूप के सम्बन्ध मे प्राचीन पूर्वजों के प्रमाण के पहले हम इस प्र 
विचार कर कि प्राचीन लेखक अपने देवताओ के स्वभाव के सम्बन्ध मे क्‍या विशप्ति देते 
हैं, उसे वे कैसा समझते थे । 

एपोकारमान का कहना है कि वायु, जल, पृथ्वी, सूर्य, अग्नि और नक्षत्र देवता हैं। 

प्राडिशोज्‌ का कहना है कि प्राचीन पूर्वज सूर्य, चद्धमा, सरिताये, भरने और 

प्रत्येक हितकारी पदार्थ को देवता मानते थे । मिश्रवासी नील नदी को देवत्व देते थे । 

इसलिये रोये की पूजा डिमीटर के रूप मे, शराब की डायनिसस के रूप मे, जल की 

पासेडन के रूप मे और अग्नि की पुजा हेफेस्टज के रूप मे होती थी । कैमर ने जर्मन 

लोगो की धामिक मान्यताओ के सस्बन्ध मे अपनी यह सम्मति दो है कि वे सुर्य, चन्धमा 
और अग्नि की उपासना करते थे । 

हिरोडोम्त ने ईरानियो के सम्बन्ध मे लिखा है कि वे सूर्य, चद्धमा, पृथ्वी, अग्नि, 
जल ओर वायु के लिये बलि देते थे । 

सेलसस का ईरानियो के सम्बन्ध मे कहना है कि वे पर्वत शिखर पर “दिस” के 
लिये बलि देते थे । “दिस” का अर्थ उनकी भाषा में आकाश का बृत्त । उनका कहना है 

कि इससे कुछ अन्तर नहीं पडता है कि हम उसे 'दिस' कहे या “सर्वोच्च! कहे” ज्यास' 
कहे या सवाल” या अमाव” या सीथिया वालो की भाति पापा! कहे । 
क्रिप्स कटियस भारतीयो के धर्म के सम्बन्ध मे यह वर्खान देते हैं “जिसको वे आदर 
देने लगे उसे देवता कहने लगे, विशेषत: वृक्षों को जिनको क्षति पहुँचाना अपराध है ।” 
वेदों का प्रमाण 

अब हम वेद की पुरानी ऋचाओ पर विचार करे और देखे कि अलेकज़ेडर के 
साथियों द्वारा और उनके उत्तराधिकारियो के द्वारा दिया गया भारतीयों का धर्म वास्तव 
मे क्‍या था? ऋचाये किसे सस्बोधित की गयी हैं । वे वेद-गात और ऋचाएँ आर्य 
साहित्य मे मानव कविता के परम पुरातन और श्रेष्ठ अवशेष हैं जो हमारे लिये आज 

भी सुरक्षित हैं। वे पत्थर या किसी ढेर के लिये सम्बोधित नहीं है। सरिता, पर्वत, 
आदल, पृथ्वी, आकाश, प्रभात, सुर्य को सम्बोधित हैं अर्थात्‌ दश्यमान पदार्थों को नही 
या जिन्हे मूर्तियाँ कहते हैं उनको भी नही सम्बोधित हैं । 
वे उन पदार्थों को सम्बोधित करती हैं जिन्हें हमने अर्द्धद-नश्यमान या अस्टृ्य 


कहा है । 


डे 
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यह वास्तव मे एक महत्वपूर्ण पुष्ठि है और ऐसी है जिसे सौ वर्ष पहले किप्ती 
से देखा भी न होगा क्योकि उस समय किसने यह समझा होगा कि एक दिन हम अलेक- 
जेन्डर के इतिहासकारों के भारत और भारतीयो के सम्बन्ध मे दिये गये विवरणो की 
समीक्षा करेगे । उस समय के दूसरे प्रमाणो से उसे जाँचेगे, इतना ही नहीं, उस साहित्य 
के द्वारा भी उसका विवेचन करेगे जो अलेकजेन्डर के भारत आगमन से कम से कम 
एक हजार वर्ष पूर्व का है । 

किन्तु हमे आगे और बढना है । हमे भारत के आयों की भाषा से युवान, इटली" 
और बाकी यूरोप के आर्यो की भाषा से तुलना करनी है | इससे हम उस भाषा के कुछ, 
रुशो का पुर्ननर्माण कर सकेंगे जो आर्य परिवार के विभिन्न सदस्यों के अलग होने के: 
पहले बोली जाती थी । 


अविभाजित आर्य भाषा का प्रमाण 


प्राचीन आर्य सरिता, पर्वत, पृथ्वी, आकाश, प्रभात और सूर्य के सम्बन्ध मे क्या 

सोचते थे और जो कुछ वे देखते थे उससे क्या धारणा बनाते थे, इसका पता यहाँ, कुछ, 
अ शो मे, उनके दिये हुए नामों से लग सकता है। उन्होंने उनमे कुछ क्रियाओं के रूप 
देखे जिनसे वे परिचित थे और नामकरण किया जैसे आघात करना, ढकेलना, रगडना, 
नापना, जोडता आदि । प्रारम्भ से ही इनके लिये स्वत: प्रसृत स्वर थे ) यही स्वर धीरे 
धीरे भाषा विज्ञान के शब्दों में मूल शब्द बन गये । 

अब जहाँ तक मैं समझ सकता हूँ यही सव भापाओ की और बिचारो की उत्पत्ति 
है । इसको स्पष्ट रूप से हमारे सम्मुख उपस्थित करना विभिन्न सिद्धान्तो से अविचलित 
होकर और बडे अधिकारियो की सम्मतियो के अन्यथा होने पर भी-- नो एरे' के दर्शन 
की विशेषता है । 


भाषा की उत्पत्ति 

पहले पहल कार्य से भाषा फूटती है। कुछ सरलतम कार्यों के साय हो जैसे 
आधात करना, रगडना, ढकेलना, फेकना, काटना, जोडना, नापना, जोतना, वुनना आदि 
उस समय जेसा अब भो है कुछ स्वत: निसत घ्वनियाँ होती थी जो पहले बहुत अस्पष्ट 
ओर विभिन्न होती थी किन्तु घीरे-घोरे उनका निश्चित रूप हो जाता था । पहले ये 
घ्वनियाँ कार्यों से सम्बन्धित होती थी जैसे मर (१) ध्वनि घिसने की, पत्थरों को सुडौल 
बनाने की हथियारों को तेज करने की, क्रिया के साथ रहती थी | इसके अतिरिक्त बोलने 
वाले का या दूसरो को याद दिलाने का और कोई उद्देश्य नही होता था श्ञीघत्र ही यह 
ध्वनि मर! या मार! एक सकेत बनती थी, जैसे पिता अपने पुत्र को सकते करता था 
कि वह काम पर जा रहा है, कुछ पत्थरों के अस्नो को स्वय घिसने और उनको चिक- 


(१) लिकचर्स आव सायस आफ रिलोजन' खंड २५-३४७ देखिये | 
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नाने । इसका उच्चारण बिना मूल के एक निश्चित स्वर भे होता था। इसके साथ ही 
कुछ साकेतिक क्रियाये होती थी, इस सकेत का स्पष्ट अर्थ होता था कि पिता अपने पुत्र 
और सेवको को आलस्प मे पड़े नही देखना चाहता था जब वह स्वय काम करता था। 
“मार! शब्द आाज्ञा सूचक हो गया। यह पूर्ण रूप से समझ मे आ जायगा क्योकि 
हमारी मान्यता के अनुसार यह प्रारम्भ से ही प्रयुक्त हुआ था, एक व्यक्ति द्वारा नही 
चरन्‌ अनेक व्यक्तियों द्वारा जब वे एक ही काम में लगे थे । 

कुछ समय बाद एक कदम भौर प्रगति हुईं होगी एक नई बात हुईं होगी । भार 
शब्द केवल आज्ञा देने के लिये ही उपयोगो न रहा होगा जो स्वयं को और दूसरो को 
भी काम का सकेत करता होगा ( मार” का अर्थ हैं, आओ काम करे' ) वरन और 
विस्तृत अर्थ मे लिया गया होगा जैसे एक स्थान से दूसरे स्थाव को पत्यरो को ले जाना 
यदि आवश्यक हुआ, उनको तेज करने के लिये, समुद्र तट से किसी गुफा मे, खड़िया 
मिट्टी के गडढे से मधुमक्खों के छत्ते तक ले जाने के लिये तो 'मस” शब्द का अर्थ होता 
था व केवल पत्थर जिनको तेज करने के लिये एकत्र किया गया था, वरत्र्‌ वे पत्थर भी 
जिनसे पत्थर तोड़े गये थे, तेज किये गये थे और चिकने किये गये थे | 


इस प्रकार मर” शब्द आज्ञा का सूचक बना जो केवल कार्य तक ही सीमित नही 
रह गया । स्पष्ट रूप से उसका सस्वन्ध कार्य के विभिन्न पदाथों से भी हो गया । 

'मर' ध्वनि की शक्ति का यह विस्तार तुरन्त म्रम उत्पन्न कर सकता है। इस 
अम को दूर करन के लिये सतर्कता की आवश्यकता है । 


यदि आवश्यक हो कि 'मर' जिसका अर्थ है अपने पत्थर घिसे ओर मा” अब 
पत्थरों को घिसना है--इन दो अथो में विभेद करता है वो वह दूसरों तरह से हो सकता 
है । सबसे सरल और आदिम तरीका था ध्वनि का परिवर्तन कर देना, कठ के स्वर भे 
शेद करके । चीवी और दूसरी एक अक्षर-समृूह वाली भाषाओं में यह मिलता है । उनमे 
चही ध्वनि अनेक स्वरो मे उच्चरित्र होकर विभिन्न अर्थ रखती है । 

दूसरा ऐसा ही स्वाभाविक तरीका था प्रदर्शक या साकेतिक चिह्नो का प्रयोग 
करना जिन्हे 'मर' ऐसी घ्वनियों मे जोड देना था । इससे भेद स्पष्ट होता था । उदा- 
हरण के लिये यहाँ रगडना” अर्थ देगा चह मनुष्य जो रगडता है और वहाँ रगडना' 
का अर्थ होता वह पत्थर जो रगडा जा रहा है । 

यह बहुत साधारण कार्य जान पड़ता है किन्तु इसी कार्य से मनुष्य को कर्ता 
और कर्म में अन्तर की चेतना प्राप्त हुईं । इतना ही नही, एक कार्य कर्ता और निष्पन्न 
कार्य को अनुभूतियों के अतिरिक्त भी उसके मन में कार्य करने की अनुभूति एक कार्य के 
रूप में रह गयी जिसका विभेद कार्य के कर्ता और कर्म या परिणाम से किया जा सकता 
था । अनुभूतियों की ध्वनियो के वाद यही आवश्यक चरण धारणाओ को प्रकट करने 
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वाली घ्वनियों का था जिसका स्पष्टीकरण कोई नही दे सका है किन्तु नो एरे' ने अपने 
दर्शन मे इसे पूर्ण रूप से समझाया है । जो ध्वतिर्याँ बार बार कार्य करने के साथ होती 
हैं वे बार बार होने वाले उद्योग हैं जिन्हे एकत्र कर दिया गया है। उच्चारण दह्ारा 
जब इन ध्वनियों मे भेद कर दिया जाता है जिससे कार्य कर्त्ता का बोध हो, साधन, 
स्थान, समय, या कार्य के उद्देश्य का बोध हो तब इन शब्दों मे शामिल अश न कम ने 
अधिक उतना ही होता है जिसे हम मूल कहते हैं। उच्चारण के ढद्भ पर उसका रूप 
निरिचत होता है। वह साधारण कार्य को प्रकट करता है इसलिये उसे धारणात्मक 
कह सकते हैं । 

वास्तव मे ये विचार माषा विज्ञान के क्षेत्र के हैं फिर भी धर्म के विज्ञान पर 
विचार करते समय हम इन्हे छोड नही सकते थे । 


प्राचीन धारणायें 

यदि हम यह जानने की चेष्टा करें कि, उदाहरण के लिये, प्राचीन पुरुष जब 
सरिता की बात करते थे तो उससे वे क्या समभते थे, तो उत्तर बिल्कुल सीधा है कि वे 
उसे वही समभते थे जो उसे कहते थे और हम जानते हैं कि अनेक प्रकार से वे उसे 
बहने वाली सरित, या शब्द करने वाली नदो या घुनी कहते थे । यदि वह सीधी रेखा 
से बहती थी तो शिरा कहते थे । हल या हल चलाने वाला, शर यानी बाण कहते थे । 
यदि वह खेतो को खाद देती थी तो मा” कहते थे । यदि बहू एक देश को दूसरे देश से 
बचाती थी तो सिन्धु कहते थे जिसका अर्थ है दूर रखना और मूल है सिघ, सेघाति । 
इन सब नामों मे सरिता की धारणा कार्य करने के रूप मे है जेसे मनुष्य दौडता है उसी 
प्रकार सरिता भी दोडती है। जैसे मनुष्य चिल्लाता है वैसे ही नदी भी चिल्लाती है । 
मनुष्य जिस प्रकार हल चलाता है सरिता भी सीधे बहती है, स्थान बनाती है । मनुष्य 
जेसे रक्षा करता है, सरिता भी रक्षा करती है। पहले सरिता को हल नही कहा उसे 
हन चलाने वाला कहा गया । इतना हां नहों, हल को भो बहुत समय तक एक कार्य 
कर्ता माना गया, केवल एक यन्त्र हो नही । 

हल विभाजक है, फाडने वाला, वृक, भेडिया और इस प्रकार एक ही नाम से 
पुकारा जाता है जिसका अर्थ रीछ या भेडिया भी होता है । (१) 

प्रत्येक पदार्थ काये कारक 

हम इस प्रकार समभना सीखते हैं कि सम्पूर्ण ससार जो आदिम पुरुष के चतु- 
दिक था उसमे समाया हुआ था, उसे वह पचा रहा था। वह अपने कार्यों के समान ही 
सर्वत्र कार्य खोजता था और इन कार्यों से जो ध्वनियाँ निकलती थी उनको अपने चेतु- 
दिक के ससार को देता था । 


(१) वेद से वृक भेडिया और हल दोनो के अर्थ मे है। 


श्रंप धर्म की उत्पत्ति और विकास 


भाषा के इस गहन गर्त में उतके बीजाकुर छिपे हैं जिनको बाद मे रूपक, पशु- 
वाद, बहुदेववाद, पुरातनवाद आदि कहा गया है, यहाँ हम उनकी आवश्यकता स्वीकार 
करते है, भाषा और विचार की आवश्यकता । वह नही जो बाद को समभे गये स्वतन्त्र, 
काव्यात्मक धारणाये । उस समय जब वह पत्थर भी जिसे उसने तेज किया था उसका 
सहायक कहा जाता था, काटने वाला, केवल कुछ सांघन ही नही, नापने का दराड मापक, 
हल फाडने वालाजहाज उडने वाला, या एक पक्षी ऐसो स्थिति भे नदी को वेगंवती 
शब्द करने वाली कहना, पर्वत को रक्षक मानना और चन्द्रमा को मापक कहना ठीक ही 
था । चन्द्रमा ऐसा जान पडता था कि अपनी प्रति दिवस की कला से आकाश को नाप 
रहा है और इस प्रकार प्रतिमास को नापने में मनुष्य की सहायता कर रहा है । मनुष्य 
और चद्धमा साथ-साथ काम करते थे, साथ-साथ नाप करते थे । खेत या लट्टे की नाप 
करने वाले मनुष्य को मापक कहा जाता था । मास मा से निकला है जिसका अर्थ है 
नापना, बनाना । चन्द्रमा को मास कहा जाता था । सस्कृत मे उसका यहो नाम हैं जो 
ग्रीक लेटिन के म्योसिस” और अड्ूरेजी के 'मून' से सम्बन्धित है। 

भाषा के ये सरलतम और अवध्यम्भावी चरण है । इनको भली भाँति समभा 
जा सकता है, इनके सम्बन्ध मे म्रम चाहे जितना रहा हो । हमे केवल सावधानी से 
मनुष्य की भाषा और विचारो के विकास को धीरे-धीरे समझना होगा । 


क्रियाशील का अर्थ मानवीय नहीं 


चेंकि चन्द्रमा को मापक या एक कलाकार कहा गया है इसलिये यह नहीं 
समभना चाहिये कि भाषाओ के प्राचीन निर्माता एक मनुष्य मे और चन्द्रमा में कोई 
अन्तर नही देखते थे । इसमे सन्देह नही है कि प्रारम्भिक पुरुष हमारे विचारो से मिन्न 
अपने विचार रखते थे किन्तु हमे यह बात एक क्षण के लिये भी नही मानना चाहिये कि 
वे मूर्ख थे । वे अपने कार्यों मे और सरिता के कार्यों मे एक समानता देखते थे, पर्वत, 
आकाश और चद्धमा मे भी उनको अपने कार्यों के समान कार्य दिखायी देते थे और वे 
उनको उन्त कायो के सहश नामों से पुकारते थे इम्नलिये यह मान लेता कि वे मनुष्य मे 
और चद्धमा मे जिनके नाम एक ही थे (मापक) कोई अन्तर नही समभते थे ठीक नहीं 
है । सच्ची माता और सरिता माता का अन्तर दे समभते थे । 

जब प्रत्येक ज्ञात वस्तु का नामकरण करना था और उसे क्रियाशील मानना 
था, और क्रियाशील होने के साथ ही उसे व्यक्तिगत समझना था, जब एक पत्थर को 
काटने वाला कहा जाता था, एक दाँत को पीसने वाला या खाने वाला कहा जाता था, 
तब इसमे सन्देह नही है कि चन्द्रमा और मापक में अन्तर समझना और शब्दो को व्यक्ति 
गत रूप से बचाने मे पर्याप्त कठिनाई थी । शब्दों को वर्पुँसक लिज्ड करने में बडी बाधा 
थी । नपुसक सज्ञाएँ बनाने मे वास्तव में बडी अडचने थी । ' 
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स्पष्ट रूप से औजार को हाथ से अलग करके समझता और भनुष्य से हाथ की * 
धारणा पृथक करना बहुत कठिन था, एक पत्थर को भी यह संमभना कि वहू केवल एक 
पदार्थ है जो केवल पैर के नीचे कुचला जाता है बहुत ही दुरूह था । इसके विपरीत 
उनके रूपक बनाने मे जीवधारी समभने से और व्यक्तिगत रूप देने मे कोई भी वाघा: 
नही थी । 

इस प्रकार हम देखते हैं कि, हमारे प्रयोजन के लिये, व्यक्तिगत रूप देने की 
समस्या, जिसने इसके पूर्व के धर्म और पुराण पथ के विद्वानों को कहुत कष्ट दिया, 
बिल्कुल उलटी है | अब हमारी समस्या यह नही है कि भाषा मे व्यक्तिगत रूप कैसे आये: 
किन्तु यह है कि भाषा व्यक्तिगत रूपो को हटाने मे कैसे सफल हुई । 

व्याकरण के लिज्ज 

प्राय. यह मान लिया गया है कि; व्याकरण के लिंग, व्यक्तिगत रूप देने के 
कारण थे । यह कारण नही है, परिणाम है। इसमे सन्देह नही है कि जिन भाषाओं मे 
व्याकरण के लिज्भो का अन्तर पूर्णत हो चुरा है, विशेशत. इन भाषाओ के परवर्ती 
काल मे, उनमे कवियो को व्यक्तिगत रूप देने मे सुविधा मिलती है । किन्तु हम यहाँ पर 
पूर्ववर्ती काल की बात कर रहे हैं। इतना ही नही, योन वर्णन वाली भाषाओं में भी, 
एक ऐसा समय था जब यौन वर्खन, स्त्लीलिड्र पुल्लिड्र बताया था ही नहीं । आर्य 
भाषाओ मे, जिन्होने वाद को व्याकरण के लिड्डी की प्रणाली पूर्णात विकसित को, कुछ , 
प्राचीनतम शब्द विना लिझ के हैं। पैटर' ( पिता ) पुलिज्भ नही है और 'ैटर' 
( माता ) स्त्रीलिग नही है और न सरिता, पर्वत, वृक्ष या आकाश ऐसे शब्द व्याकरण: 
के लिंग का कोई स्पष्ट लक्षण प्रकट करते हैं। किन्तु लिंग के चिह्नो के न होने पर भी: 
सब प्राचोन सज्ञाये कार्यों की अभिव्यक्ति करती थी । 

भाषा की उस अवस्था में किसी भी पदार्थ की बात कहना असम्मव था जो: 
क्रियाशील न हो या व्यक्तिगत न हो । प्रत्येक नाम का अर्थ होता था कुछ क्रियाशील । 
यदि 'काल्कस” (१) एड़ी का अर्घ था ठोकर मारने वाला तो “काल्क्स' का अर्थ पत्थर 
भी यही व्यजना देता था । उसके नामकरण का और कोई उपाय नही था । यदि ऐड़ी- 
पत्थर को ठोकर मारती थी तो पत्थर भो ऐड़ी को ठोकर देता था । वे दोनो 'काल्क्स' 


थे। 'वि' बेद मे पक्षी है उडने वाला, इसी शब्द का अर्थ है तीर । युद्ध का अर्थ था: 
लड़ने वाला, अस्त्र और युद्ध । 


एक बडा चरण तब पडा जब यह रुम्भव हो गया कि वाह्म चिन्नो से 'यहाँ: 
मारो और हाँ मारो! मे 'मारने वाले' मे और 'मारे गये' मे और अन्त मे जड़- 
ओर चेतत मे अन्तर जाना जाय । अनेक भाषायें इसके आगे नही बढो । आये भाषाओं: 
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(१) 'काल्क्स” कल, से ऐस्ड्रो पुराना 'हेल', 'कलकल्स' कलकुलरे आदि । 


“१३० धर्म की उत्पत्ति और विकास 


से एक चरण आगे का यह था क्रि चेतन मे स्त्री और पुरुष का अन्तर जाना जाय । 
इस अन्तर का प्रारम्भ पुरुष सज्ञाओ के प्रयोग से नही हुआ किन्तु स्त्रीलिगो के साथ 
हुआ । स्त्रियो के लिये कुछ अक्षर आगे जोडने के लिये निश्चित कर दिये गये । इस 
प्रकार दूसरे सब शब्द पुल्लिग हो गये कुछ समय बाद कुछ शब्दों के रूप अलग कर 
दिये गये जिनको नपुसक लिंग माना गया । जो न पुल्लिग थे, न स्त्रीलिग, साधारण 
“तथा कर्त्ता और करण कारक से थे । 


इसलिये व्याकरण का लिंग, यद्यपि काव्यात्मक पुराण बाद की क्रिया मे आगे 
बहुत सहायक होता है, वास्तविक उद्देश्य की शक्ति नही है । यह उद्देश्य शक्ति भाषा और 
विचार के स्वरूप मे हो निहित हैं। मनुष्य अपने कार्यों के लिये बोलने के सकेत जानता 
-है, वह इसी प्रकार के कार्य वाह्य जगत मे देखता है, उन्हे ग्रहण करता है, उन पर 
अधिकार करता है और अपने वाह्य जगत के विभिन्‍त पदार्थों की घारणा करता हैं, 
इन्ही बोलने के चिन्हों द्वारा। पहले वह स्वप्न मे भी यह विचार नही करता है कि 
-चू कि सरिता को रक्षक माना गया हैं, कहा गया है 'इस लिये सरिता के पैर हैं और 
रक्षा के असम हैं या चन्द्रमा कलाकार (बढई), कलानिधि है क्योकि वह आकाश को 
नापता है। आगे चलकर इस प्रकार का क्रम उत्पन्न होगा । इस समय तो हम विचार 
के कुछ निम्न स्तर पर चल रहे हैं । 


सहायक क्रियाएँ 
हमारी कल्पना है कि वाक्यों के बिना भापा असम्भव है ओर वाक्य विना शब्द 
पुञ्ञ के असम्भव हैं। यह विचार ठीक भी है और गलत भी यदि वाक्य से तात्पर्य है 
एक आशय को प्रकट करने वाली बात तब यह ठोक है यदि हमारा तात्पर्य है अनेक 
शब्दो की उक्ति, कर्ता, कर्म आदि तब यह गलत है। केवल आज्ञा एक वाक्य है । 
क्रिया का प्रत्येक रूप एक वाक्य हो सकता है '* जिसे हम आज कल सज्ञा कहते हैं पहले 
वह एक प्रकार का वाक्य था जिससे मुल और कुछ बाद में जुडने वाले अक्षर थे जो 
बतलाते थे कि वह मूल किसका था । और फिर, जब एक कर्त्ता और क्रिया होती हैं 
तब हम कहते हैं वह समझ में आता है विन्तु सत्य यह है कि पहले वह स्पष्ट नही होता 
था उसे स्पष्ट करने की आवश्यकता नही समझो जातो थो । इतना हा नहीं आदिम 
- भाषाओं मे उसे व्यक्त करना असम्भव था । 
“वर बोनस” के स्थान पर वर एस्ट बोनस” कहने की सामर्थ्य रखना, मतुत्य 
“की बोली की एक नृतनतम उपलब्धि है । 
हमने यह देख लिया कि पुराने आर्य लोगो को किसी भी वस्तु को क्रियाशील 
- के अतिरिक्त और कुछ सोचने मे और बोलने मे कठिनाई जान पडती थी। इसी प्रकार 
की कठिनाइयों पर उन्हे विजय पाना था जब उनकी केवल यह कहना था एक पदार्थ 
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है या था। पहले वह इस विचार को व्यक्त करते थे और कहते कि अम्ुुक पदार्थ ने 
कार्य किया जो वे स्वयं करते थे । साँस लेने का कार्य सब मनुष्यों में साधारण रूप से 
समभा जाता था और इस प्रकार जहाँ हम कहते हैं कि पदार्थ हैं वे कहते थे कि पदार्थ 
साँस लेते है पु 
अस्‌, सांस लेना 

मूल अस अब भी 'ही इज' मे हैं। यह बहुत प्राचीन मूल है । आर्यों के विभा- 
जन के पहले यह सूक्ष्म रूव मे था । फिर भी हम जानते हैं कि अस का अर्थ पहले साँस 
लेना था, बाद मे उसका अर्थ हुआ होना । अस, (सांस लेना) से निकले सरलतम तथा 
असु सस्कृत में सास सम्भवत इसी से असुर निकला जिसका अर्थ है सास लेने वाले 
जीवित रहने वाले, जो हैं और अन्त मे प्रचीनतम जीवित देवताओं के लिये वैदिक 
असुर । (१) 

भू, बढ़ना 

जब मूल अस, सास लेना, असुविधाजनक जान पडा तब उदाहरण के लिये 
वृक्षों के लिये और दूसरे ऐसे पदार्थों के लिये जो स्पष्टवः सास नही लेते जाव पड़ते हैं 
तब दूसरा मूल भू लिया गया जिसका अर्थ प्रारम्भ मे बढना था। ग्रीक मे और अज्भरेजी 
भाषा के 'ट्रुबी' मे भी । वह केवल पशु जगत पर ही लागू नही था वरत्ु वनस्पत्ति 
ससार पर भी लागू था, प्रत्येक बढती वस्तु पर । स्वय पृथ्वी भू, बढने वाली, कही 
जाती थी-- 

पास, रहना 

अन्त मे जब इससे अधिक की धारणा आवश्यक प्रतीत हुई तब तक विस” या 
“वास” मूल को लिया गया। प्रारम्भ मे इसका अर्थ का बसना, निवास करना । सस्कत 
में 'वास्तु'--मकान के अर्थ मे, ग्रोक मे नगर के अर्थ मे और अद्भरेजों मे अब भी चला 
आ रहा है आई वाज' के रूप मे | इसे उन सब वस्तुओं के लिये प्रयुक्त किया जा 
सकता था जो 'साम लेने” को या “बढ़ने” की प्रवृत्ति मे नही आते हैं । अव्यक्तिक और 


(१) सस्क्ृत में असु जेद मे आहु है। अवेस्ता में इसका अर्थ है अच्तरात्मा 
ओर ससार (देखिये डरस्मोटर आर्मज्द एट अन्हरमन ५,४७) जेन्द मे आह स्वामी के 
अर्थ में भी है किन्तु इसका यह अर्थ नही है कि अहर मज्दा मे अहर का अर्थ है स्वामी 
और र अक्षर को आगे जो जोडने से यह लगा था । जेन्द मे आहु के दो अर्थ ता सकते 
थे । सास और स्वामी । जैसा कि रनु के समान मे हुआ आज्ञा और आज्ञा देने वाला । 


सिन्तु सस्कृत मे असुर का अर्थ स्वामी लगाना क्योंकि वेद मे आहु इसी अर्थ मे प्रयुक्त है 
डीक नही माना जा सकता । | 
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नपुसंक लिग की सज्ञाओ के निर्माण में और इन तोन सहायक क्रियाओं के प्रचलन मे कुछ 
समानता है । ह 


प्रारम्भिक अभिव्यक्ति 


अब हम इन विचारो को उस तरीके पर लागू करें जिससे प्राचीन आर्य वक्ता 
सूर्य, चन्रमा, आकाश, पृथ्वी, पर्वत और सरिताओ के सम्बन्ध से कुछ कह सकते थे । 
जब हमे कहना चाहिये कि चन्द्रमा है, सूर्य कहाँ है, वर्षा होती है, वायु चलती है तब 
केवल यही सोचते थे और कहते थे, सूर्य सास लेता है, सूर्यो अस्ति, चन्द्रमा बढ़ता है, 
या भवत्ति, पृथ्वी रहती है, भ्रूर्वसति, वायु बहती हैं, वायुर्वहति, वर्षा होती है इन्द्र उनात्ति 
या बृह वर्षति, या सोम: सुनीति । 

यहाँ पर हम प्राचीनतम प्रयत्तो का वर्णन कर रहे हैं जिनके द्वारा प्रकृति की 
लीला समभी जाती थी ओर व्यक्त की जाती थी, प्रकृति की लीला जो मनुष्य की माँखो। 
के सामने हो रही थी । 

हम केवल संस्कृत का उद्धरण भाषा सम्बन्धी विकास क्रम को स्पष्ट करने के 
लिये दे रहे हैं । धारणामो ने अभिव्यक्ति का निर्णय कैसे किया, अनेक अभिव्यक्तियों ने, 
प्रम्परा मे आने पर धारणाओ पर क्या प्रतिक्रिया छोडी, इस क्रिया और प्रतिक्रिया 
से आवश्यक्तावश्य कैसे प्राचीन पुराणनम्‌ का जन्म हुआ, ये सब समस्याएँ हैं जिनका 
विचार अगले के चरण मे समाधान करना है। इस समय हम इसके लिये यहाँ न 
रुकेंगे । एक बात पर मुझे जोर देना है । प्रचीन आर्य सूर्य को उन नामो से प्रुकारते थे 
जो अनेक क्रियाओ की अभिव्यक्ति करते थे, उसे प्रकाशदाता कहते थे, बन्नदाता कहते 
थे । चन्द्रमा को मापक (बढई) कहते थे ऊष्ण को जाग्रत करने वाली कहते थे, मेध 
को गरजने वाला । बादल को जल वर्षाकार कहते थे, अग्नि को ज्ञीत्र दौडने वाली 
कहते थे । 

इसलिये हमको यह नही मान लेना चाहिये कि वे इनको मनुष्य या जीवित 
प्राणी सममते थे जिनके हाथ पैर होते हैं। उनका अभिप्राय कभी यह नहीं था कि 
सूर्य मनुष्य था या कम से कम कोई पशु था जिसके मुख और फेफडे होते हैं जिनसे वह 
साँस लेता है ! हमारे पूर्वज चाहे आज की तरह सस्कृत और सभ्य न रहें हो किन्तु वे 
मूर्ख नही थे और न कवि थे । जब वे यह कहते थे कि सूर्य या अन्नदाता सास लेता है 
तब उनका यही अभिप्राय होता था कि वह क्रियाशील है उठते हैं और कार्यलीन है, 
आगे बढ रहा है हम सब की भाँति ही। इससे अधिक कोई भी अभिम्राय नहीं होता 
था। प्राचीन आर्य तब तक चन्द्रमा मे दो आँखे नही देखते थे नाक, मुख भी नही देखते 
थे और न वे वायु को अनेक मोदे गाल वालो छोकरियाँ समझते थे जो आकाश के 
चारो कोनो से वायु के कोके निकालतो थी । 
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यह सव धीरे-धीरे आयेगा किन्तु मनुष्य के विचारो के उन पुराने दिनो में यह 
नही था, इतना निश्चित है । 


समानता की धारणा प्रारम्भ में नकारात्मक 


जिस काल की बाते हम कर रहें हैं, उस काल में मेरा विश्वास है कि हमारे 
पूर्वज आर्य पदार्थों को जीवित मानना, व्यक्तिगत रूप देना या उनको मानवीय रूप देना 
ठीक नही समभते थे । इतनी ही बात नहीं थो जिनको हमने अर्द्धव्श्यमान या अहृश्य- 
मान कहा है। उनमे और अपने में जो अन्तर वे समभते थे वह काल्पनिक समानता से 
बहुत अधिक था । 


इस सिद्धान्त की एक विचित्र पुष्टि हमे वेद मे सुरक्षित मिलती है। जिसे हम 
तुलना कहते हैं। वह अब भी वेद की अनेक ऋचाओ मे नकारात्मक है । जैसा हम कहते 
हैं, “चट्टान की तरह हृढ” न कह कर वे कहते थे 'हढ, एक चट्टान नहीं” (१) इसका यह 
अर्थ है कि असयानता पर जोर देते थे जिससे समानता का अनुभव किया जा सके। 
वे ईइवर की प्रशसा को ऋचा समपित करते है, मीठा भोजन नही । (२) इसका अर्थ 
हुआ जैसे वह मीठा भोजन हो । सरिता को नाद करने वाली कहा गया है, एक बैल 
नही अर्थात्‌ एक वैल के समान, और मारुत, (३) वायु देवता को अपने उपासको को 
अपनी बाहो पर लिये कहा गया है 'एक पिता' पुत्र नही अर्थात्‌ उसी प्रकार जैसे पिता 
अपने पुत्र को बाहो पर ले जाता है। 


इस प्रकार सूर्य और चद्धमा को, निश्चय ही चलते हुये कहा गया है किन्तु 
पशुओ की भांति वही, नदियाँ चाद करती थी, युद्ध करतो थी, किन्तु बे मनुष्य नही थी । 
पर्वत हृढ गौर अचल थे, उनको फेंका नहीं जा सकता था किन्तु वे योद्धा नही थे । अग्नि 
चन को खाती थी फिर भी वह सिंह नही थी । 

वेद के ऐसे पदों का अनुवाद करने में हम न तो समान के अर्थ में लेते हैं 
किन्तु इसे समभ लेना आवश्यक है कि स्वयं कवि पहले इस असमानता से यदि अधिक 
नही तो उतने ही प्रभावित हुये थे जितने कि समानता से । 


स्थायी विशेषण 


प्रकृति के इन विभिन्नपदार्थों का वर्णन करने मे, जिनकी ओर उनका ध्यान बहुत 


(१) ऋगशेद, १, ५२, शब्द : पर्वत. न अच्चुत ; १,६४,७ गिरयः न स्वतद्स' | 
न शब्द के बाद रक्खा गया है जो तुलना का काम करता है प्रारम्भिक धारणा थी वह 
एक चट्टान नही ॥” वह नितान्त चट्टान नही, कुछ अश् तक चट्टान । 

(२) ऋग्वेद १, की, ६१ । 

(३) ऋग्वेद, १, ३े८७, १ । 


१३४ धर्म की उत्पत्ति और विकास 


पहले ही गया था कविगरण दूसरे शब्दों की अपेक्षा कुछ निश्चित शब्दों का प्रयोग 
अधिक करते थे | कुछ विशेषण उन्तको अधिक प्रिय थे । प्रकृति के ये पदार्थ एक द्सरे 
से भिन्न थे किन्तु उनमे कुछ विशेषताएँ थी जो समान थी । इसलिये उनको समान नाम 
से ही पुकारा जा सकता था। वाद को इनका एक वर्ग बत गया | एक विशेषण अनेक 
पदार्थों का द्योतक होता था। इस प्रकार यह नया सिद्धान्त बना । यह सब सम्भव 
था, अब हमे देखना है कि यह कैसे घटित हुआ । 


हम वेदो मे पाते हैं कि जो ऋचाएं सुरक्षित है वे, प्राचीन भारतीय घर्म 
शास्त्रियों के मतानुसार कुछ “निश्चित देवताओं को सम्बोधित करती हैं । किन्तु ऋचाओो 
और मन्त्रों मे भी देवता का अर्थ कभी यह नही लिया गया है। उस समय तक देवता 
की कल्पना नही की गयी थी । पुराने हिन्दू टीकाकार भी मानते हैं कि देवता का भर्थ 
केवल यही है कि जिनको ऋचाएंँ सम्बोधित की गयी हैं वहो देवता है। ऋचाओ का 
सम्बाधित पदार्थ देवता है और सम्बोषन कर्त्ता ऋषि या हृष्ठा है जो किसी ऋतचाया 
मन्त्र को किसी के लिये सम्बोधित करता है। इस प्रकार वलि पशु को, बलि-पात्र, रथ, 
युद्ध की कुल्हाडी और ढाल आदि को भी देवता कहा गया है। ऋचाओ मे अनेक वार्ता- 
लाप हैं उनमे बोलने वाले को ऋषि ओर सुनने वाले को देवता कहा गया है । 


देवता एक विदोष नाम हो गया है । स्थानीय धर्म शास्तरियों के मतानुसार उसका 
अर्थ प्रतिप दित विषय के अतिरिक्त और कुछ नही है । यद्यपि अभी तक सुक्ष्म शब्द 
देवता, ऋग्वेद को ऋचाओ में नही आया है, हम देखते हैं कि अधिकाश पदार्थ जिवका 
वर्णन हुआ है देव कहे जाते थे । यदि यूनात वासो इसका अनुवाद करते तो ईइवर के ' 
अर्थ मे लेते । जब हम यह प्रश्न करते हैं कि वैदिक ऋषि इसे किस अर्थ मे लेते थे तो 
देखते है कि वह अर्थ यूनानी या अज्भरेंजी शब्द गाड” से भिन्न था। वेद मे, ब्राह्मण, 
आरयरक ओर सूत्रों मे इस शब्द का अर्थ बदलता रहता है, बढता रहता है । देव का 
सच्चा अर्थ उसका इतिहास हैं, उसकी व्युत्पक्ति और अन्तिम परिभाषा । देव, दिव धातु 
से, पहले प्रकाशमान के अर्थ मे प्रयुक्त होता था । शब्द-कोषों मे इसका अर्थ ईइ्वर या 
दैवी पवित्र किया गया है । 


किन्तु वेदों का अनुवाद करने मे हम देव को धोस या ईश्वर कहेंगे तो हजार वर्षों 
की म्रान्ति, मानसिक अयथार्थता उत्पन्त करेगे । जिस काल की हम चर्चा कर रहे हैं 
उस काल में ईश्वर या देवता का अस्तित्व नही था वे धोरे-धीरे अस्तित्व में आ रहें थे 
देववा और उन्तकी धारणा विकास के अ्रथम चरण से होकर गुजर रहो थी । स्पष्टि के 
पदार्थों पर विचार करते हुये मनुष्य एक-एक चरण से ईश्वर को ओर बढ रहे थे ॥ 
वैदिक ऋचाओ का वास्तविक महत्व यही है । होशियद से; हमे देव-शास्त्र का विगत 
इतिहास मिलता है । वेदो मे हम देव-शास्त्र का हो आरम पाते हैं, .देवताओं का जन्म 
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और विकास, अर्थात देवताओ के लिये प्रथम शब्दों का जन्म और तिकास । वाद की 
ऋचाओं में हम देखते हैं कि इन दैवी धारणाओं का विकास किन रूपों में सम्पन्न हुआ । 

वेद मे केवल देव शब्द ही ऐसा नही है जिससे प्रारम्भ मे ऐसे ग्रुणों का वर्णन 
होता था । जो अनेक पदार्थों मे थे जिनका ऋषि गण वर्णान करते थे और जो बाद मे 
देवता के लिये प्रयुक्त होने लगा । वेद मे वर्णित अनेक देवताओं का वाम बसु भी था । 
इसका भी अर्थ प्रारम्भ में प्रकाशमान हो था । 

प्राचीन कवियों के मन में इनमें से कुछ पदार्थों ने अपरिवर्तनशील और अजर 
की भावना उत्पन्न की । प्रत्येक वस्तु नष्ठ हो जाती थी, धूल मे मिल जाती थो फिर भी 
कुछ पदार्थ अक्षय, अजर जान पडते थे । इसीलिये वे उन्हे अमृत अजर, अमर, अपरि- 
वर्तत शील कहते थे । 

जब इस विचार को व्यक्त करना होता था कि सूर्य या आकाश ऐसे पदार्थ केवल 
अपरिवर्तन शील, अजर अमर हो नही थे, जब कि दूसरे सव पदार्थ, पश्ु और मनुष्य 
भी परिवर्तनशील थे, क्षय होने वाल थे, और मरणशजील थे, वरत्त्‌ उनका अपना वास्त- 
विक जीवन था, तब अमुर शब्द का प्रयोग होता था जो, निस्सन्देह, असु, ( सास ) से 
निकला है । देव शब्द, अपनी उत्तत्ति के लक्षण के कारण, केवल प्रकाशमान के अर्थ मे 
ही सामित था । उसका प्रयोग प्रकृति की दयालु स्वरूप मे भी होता था किन्तु असुर 
शब्द के प्रयोग मे काई बाधा नही थी । इसलिये बहुत प्राचीनकाल से उसका प्रयोग 
दयालु के अर्थ मे होता था और प्रकृति की दुष्ट शक्तियों के लिये भो होता था। असुर 
शब्द मे जिसका अर्थ प्रारम्भ मे भ्वास-सपतन्न था और वाद को ईश्वर हुआ, हम बाद के” 
धर्मों मे वणित पशु वाद का पहला प्रयत्न पहिचान सकते हैं । 

दूसरा विशेषण ईंशिर (१) प्रारम्भ मे असुर के समान हो अर्थ रखता था । 'हृद्य” 

मूल से निकला यह विशेषणा, शक्ति, शीघ्रत्ता, जीवन के अर्थ मे प्रयुक्त हुआ । अनेक वैदिक 
देवताओ के लिये इसका प्रयोग होता था । विशेषत" इन्द्र, अग्नि अश्वित, मरूत, आदित्य 
आदि के लिये साथ ही वायु, रथ और मस्तिष्क के लिये भी इसका प्रयोग होता था । 
इसका प्रारम्भिक आशय झीघ्र और जीवन-पूर्णा यूनानो भाषा के तत्सम शब्द में मिलता 


है और उसी भाषा मे इसका सामान्य अर्थ पवित्र दैव भी है। इसका कारण सस्कृत मे 
असुर का अर्थ देवता होने के समान है । 


वेद्क देवताओं में दृश्यमान पदार्थ 
अब हम पुन. पदार्थों के तीन वर्गों पर विचार करते हैं, प्रथम-हृश्यमान को 
हम रऋ्वेद के देवताओं में नही पाते हैं। पत्थर, हड्डियो, घोषे, वनस्पतियाँ, और इसी 
लक मे अकसर पल बल पर कट कक ती कक ध ५ हड अधि 7 शिव जल आम 2 कली 
(१) ईशिर के साथ'यूनानी शब्द की पहिचान कुनने 'जेम्स क्रिफ्ट' में की थी 
२, २७४ | देखिये-करटिंयस, जेम्स क्रिप्ट' ३, श्शछव 2 


हे 


“१३६ धर्म की उत्पत्ति और विकास 


'अकार की जड़ मृत्तियां प्राचीन ऋचाओं मे कही भी वर्णित नही 
ऋतचाओ मे, अधर्ववेद भे हैं। 022 


कृत्रिम पदार्थों का वर्रान ऋग्वेद मे है और उनकी प्रशसा की गयी है किन्तु 
? कक न्‍ रे 
'ऐसी है जो शैली “वर्डस वर्थ” भी करते थे । रथ, घनुष, तीर, कुल्हाडी, ढोल, बलि-पात्र 
और इसी प्रकार के पदार्थों का वर्णन है । उनका व्यक्तिगत चरित्र नही बताया गया है 
था हक उपयोगी कहा गया है । अमूल्य कहा गया है। वे पवित्र सी हो सकते 
-हैं। (१ 
वैदिक देवताओं में अथ दृश्यमान पदार्थ 
दूसरे वर्ग में जब हम प्रवेश करते है तो वहाँ बात दूस्वरी ही है। प्रत्येक पदार्थ 
जिसे हमने अर्द्ध दृश्यमान कहा है हमे वैदिक देवताओं मे मिलता है । ऋग्वेद १,६०,६ 
८ में पढते हैँ घन ह 
“धर्मात्माओ पर वायु मधु की वर्षा करती है, सरिताये मधु वहाती, है, हमारे 
' पौधे मधुर होंगे । ६ 
“निशा मघुमयी हो, ऊषा मधुमयी हो पृथ्वी के ऊपर का आकाश मधु पूर्ण हो; 
स्वर्ग हमारा पिता मधु हो ।” ७ 
“हमारे वृक्ष सधुपूर्ण हो सूर्य मधु पूर्णा हो; हमारी घेनुये मधुर हो ।”” ८ 


(१) यह कहा जा हुका है कि पावर या असर कभी मूर्ति नही हो सकते । देखिये, 
“भ्रन्दलियन कैपक फिलासफी द टेकनिक” १८७८ ५ १०४ । वे कैस्परो का उद्धरण 
देते हैं जो उनके वक्तव्य की पुष्ठि करता है। एच० स्पेसर का समाज शास्त्र का दर्शन 
१, ३४३ में हम ठोक इसके विपरीत पढते हैं भारत से ज्नी उस टोकरी का आदर 
करती है जो उसके लिये आवश्यक वस्तुयें लाती हैं या जिसमे भाती हैं। उसे वह बलि 
"देती है । इसी प्रकार वह चावल काठने वाले यन्त्रो को भी आदर देती है जो उसे घरेलु 
कामो मे सहायता देते हैं । इसी प्रकार बढ़ई अपने यन्नों को सत्कार देता है, पूजता 
है, उन्हे वलि चढाता है । ब्राह्मण अपनी लेखनी को जिससे वह लिखने जा रहा है, एक 
योद्धा अपने शस्त्रो को जिनके हारा वह युद्ध करने जा रहा है और कारीगर अपने 
ओऔजारो को इसी प्रकार आदर देता है । डुबोस का यह वक्तव्य विश्वास उत्पन्न नहीं 
करता है । इसमे उच्चतर और दक्ष अधिकारी श्री लायल (एक प्रान्त का धर्म” से यही 
कहते हैं केवल हलवाहा हो अपने हल की उपासवा वही करता । मछुआ अपने जाल की 
-या जुलाहा अपने करघे की पूजा करता है । लेखक अपनी -लेखनी पूजता है रोकड़िया 
अपनी हिसाब की किताबें । प्रश्न यह है कि यहाँ आदर देने का अर्थ क्या है ? 
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मैने शब्दश, अनुवाद किया है, मधुर शब्द छोड दिया है जिसका अर्थ है शहद 
किन्तु सस्कृत में इसका अर्थ अधिक व्यापक है । मधु का अर्थ था भोजन और पेय, मधुर 
भोजन और मधुर पेय, इसलिये स्फूर्तिदायक वर्षा, जल, पेय, दूध और प्रत्येक आनन्द- 
दायक वस्तु मधु थी । 


हम उन प्रोचीन शब्दो का पूरा अर्थ नही दे सकते पूर्ण, अनुवाद नही कर सकते 
केवल दीर्घ कालीन और सतर्क अध्ययन द्वारा ही हम अनुवाद लगा सकते है कि उनके 
द्वारा प्राचीन कवियो और वक्ताओ के मस्तिष्क के कितने तार भक्त हुये थे। पुनः 
ऋग्वेद १०, ६४, ८ में पढते है “-- 
“इक्कीस सरिताओ को , महान जल का, वृक्षो का पर्वतो का और अग्नि का हम 
आवाहन करते हैं । वे हमारी रक्षा करे । 
ऋग्वेद ७, ३४, २३--“ पर्वत, जल, उदार पौधे, स्वर्ग, पृथ्वी, वृक्ष, सरिता 
दोनो लोक हमारी-सम्पदा की रक्षा करे ।” 
ऋग्वेद ७,३५,८, दूर दृष्ठा सूर्य मद्भलकारी हो, चारो दिश्याये सगल करे, हृढ 
पर्वत मगलकारी हो और सरितायें तथा जल शुभ हो ।”” 
ऋग्वेद ३, ५४,८० “बलिष्ट पर्वत हमारी (प्रार्थनाये) सुने ।” 
ऋग्वेद, ५,४६,६ “बहु प्रशसित पर्वत और उज्वल सरिताये हमारी रक्षा करे ।” 
ऋग्वेद ६,५८,४ “उषा हमारी रक्षा करे । जल पूर्णा बेगवती सरिताये हमारी 
रक्षा करें । हृढ पर्वत हमारे रक्षक हो जब हम देवताओ का आवाहन करे, हमारे पूर्वज 
हमारी रक्षा कर |” 
ऋग्वेद १०, ३५,२ “हम स्वर्ग मोर पृथ्वी को रक्षा चाहते हैं। हम सरिताओ 
से प्रार्थता करते है--माताओ से और दूर्बा-सकुल पर्वतो से प्रार्थवा करते हैं । सूर्य और 
उषा से प्रार्थना करते हैं। हमारी पापो से रक्षा करे । सोमरस आज हमे स्वस्थ और 
सम्पदा प्रदान करे । 
अन्त मे सरिताओं की एक और उपासना, मुख्यत. पजाब की नदियों की, जिसकी 
सीमाये वे दृश्य रखती हैं जिनके सम्बन्ध मे वैदिक इतिहास का हमारा ज्ञान कम है। 


ऋग्वेद १०, ७५ “कवि घोषणा करे ओ जल | तुम्हारी अत्यधिक महानता 
बैवस्यत के स्थान मे । सात सौर सात से वे तीन मार्गों से आयी है सिन्धु सबके ऊपर 
है वह सब सरिताओ (यात्रियों) के आगे है उसकी शक्ति महान है ।” 


वरुण ने तुम्हारा मार्ग बनाया जिस पर तुम्हे चलता है । तुम पुरस्कार के 


लिये दौडती हो । तुम पृथ्वी के दर्गम शिषर पर आगे बढती हो तुम वेगवती सरिताओं 
की स्वामिनती हो 7? २ 


फा०--१० 


श्३८ धर्म की उत्पत्ति और विकास 


“पृथ्वी के ऊपर आकाश तथा ध्वानि पहुँचती है । वह चमकत्ती गरिमा से अनन्त 
नाद करती है । मेघ से जल वर्षा और गम्भीर गरज, जब सिन्धु आती है, एक बैल की 
भाँति नाद करते हुये ।”” ३ 

“जैसे माताये' अपने शिशुओं के समीप जाती हैं, रंमाती हुई घेनुये (सरितोये) 
अपने दुग्ध के साथ तुम्हारे पास आाती हैं। समारांगणा मे एक सम्राट की भाँति तुम 
दोनो ओर का नेतृत्व करती हो । जब तुम निम्न वाहिनी नदियों के अगले भाग पर पहुँ- 
चती हो ।”” ४ 

“ओ गड्भा, यमुना, सरस्वती, शताद्रि, परुश्नी, मेरी स्तुति स्वीकार करो । भो 
मरुदवृद्ध ! असिंचनी के साथ सुनो और वितस्ता के साथ । ओ मजिच्च सुशोभा के साथ 
सुनो ।” (५) 

“अपनी यात्रा में तृषतमा से संयुक्त, सुसर्त्‌ के साथ, रसा और स्वेती को लिये 
तुम जाती हो । ओ सिन्धु कुमा ( काबुल नदी ) के साथ गोमती को । पहलु के साथ 
फ्रपु को । इसी मार्ग पर उनके साथ तुम आगे बढो ।” (६) 

“चमकती हुई उज्वल, महाव गरिमा से वह विस्तीर्णा क्षेत्रों से बादलो को ले 
जातो है, अजेय सिन्धु-तोन से तीत्रतम, एक सुन्दर घोडी के समान-एक देखने योग्य 
हृश्य ।”” (७) 

“अश्व, रथ, आभूषण, स्वर्ण, शस्य, अन, पूर्णा आदि से सकुल सिन्धु अत्यन्त 
सुन्दरी, षोडशी के समान, उस प्रदेश मे फैलती है जो मधु से भरा हुआ है ।” (५) 

“सिन्धु ने अपना सरल रथ अझ्वों के कन्धों पर रक्‍्खा है । इस युद्ध मे वह हमे 
विजय-वरदान दे । उस अप्रतिहत, प्रसिद्ध और महिमासय रथ को गरिमा महात 
है ।” (६) 

मैंने ये स्तुतियाँ हजारो मे से चुनी हैं । बुद्धि ग्राह्म पदार्थों की ये स्तुतियाँ है जो 
उनको सम्बोधित है । इनमे अर्द्ध दश्यमान पदार्थ और अर्द्ध देवताओ की स्तुतियाँ हैं । 

अब इस प्रश्न का उत्तर हमे देना है । क्या इन सत्ताओ को देवता कहा जायगा : 
कुछ पदो मे निश्चित रूप से नही । हम स्वय बहुदेववादी नही हैं फिर भी ऐसी भाषा 
मे कह सकते हैं कि वृक्ष, पर्वत, सरिताये', पृथ्वो, आकाश, उषा ओर सूर्य मधुर हो, 
हमारे लिये आनन्दवर्धक हो । 

जब:पर्वत, सरिताये और दूसरे पदार्थों से प्रार्थना की जाती है कि वे हमारी 
रक्षा करे-तब एक महत्वूर्णा चरण उठता है। यह भी बुद्धि ग्राह्म हो सकता है। हैं 
जानते हैं कि मिश्रवासी नील नदी को क्या समझते थे आज भी स्विस देशभक्त पर्वत 
और सरिताओं से अपनी रक्षा के लिये प्रार्थना कर सकता है कि वे विदेशी शत्रुओ सै 
उसकी और उसके घरो की रक्षा करे किन्तु एक चरण के बाद दूसरा बाता है । पर्वतो 
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से कहा जाता है. कि वे सुने, यह भी कुछ सीमा तक बुद्धि-गाह्म है क्योकि यदि वे न 
सुनते तो हम उनको सम्बोधित क्‍यों करते ? | 

सूर्य को सुदूर-दृष्ठा कहा गया है। क्यो न कहा जाय ? क्या हम सूर्य की प्रथम 
किरणे नही देखते हैं, जो अन्धकार मे चुसती हैं और प्रत्येक प्रभात मे हमारी छत पर 
चमकती हैं? क्या इन किरणों से हमे देखने की क्षमता नहीं मिलती ? तब सूर्य को 
सुदूर हृष्टा, सुदूर प्रकाशक और सुदूर कान्तिमान क्यो न कहा जाय ? 


सरिताओं को माता कहा गया है। क्यो न कहा जाय ? क्या वे हमारी चरा- 
गाहो को हरा भरा नही बनाती हैं, उनका पोषण नही करती हैं ? चरागाहो मे पशुओं 
का जीवन क्या उससे नही बनता ? क्या हमारा जोवन ही उन पर निर्भर नहीं है ? 
सरिताये हमे समय पर अचूक जल देती हैं। यदि आकाश को कहा गया है (एक पिता 
नही! या 'एक पिता के समान और अन्त में पिता, तो क्या हमारे ऊपर का आकाश 
हम पर दृष्टि नही रखता है, हमारी रक्षा नही करता है ? सारे समार की रक्षा नहीं 
करता है ? आकाश के सहझ्य और क्या है जो इतना पुरातन हो, इतना ऊँचा हो, समय 
समय पर अत्यन्त दयालु हो और कभी कभी अत्यन्त भयावह हो ? (१) 

यदि इन सब सत्ताओ से, जिन्हे हम अपनी भाषा में देव कहते हैं, प्रकाशमानों 
से जैसा हमारे पूर्वज अपनी भाषा मे कहते थे यह प्रार्थना की जाती थी कि वे मधु प्रदान 
करे, यानो सुख, आनन्द और भोजन दे तो हमे आरचर्य नही होता है क्योकि हम स्वय 
जानते हैं कि इनसे हमे सुख और आनन्द मिलता है । 


(१) हमे ऐसे लेखक कभी-कभी मिलते हैं जो एक सर्वोच्च सत्ता, ईश्वर के 
मानने वालो के आरोपो के विरुद्ध प्रकृति की शक्तियों मे अपने चिश्वास का समर्थन 
करते हैं । इतना ही नही, हमारे लिये यह कल्पता करना कठिन है कि जब एक सर्वोच्च 
सत्ता, ईश्वर का विचार मान लिया गया तो स्वतनन्‍्त्र देवताओं मे विश्वास कैसे रक्‍्खा 
जा सकता है | फिर भी ऐसे पद मिलते हैं। सेलशस, जो भी रहा हो, ट्र स्टोरी! का 
लेखक, जिसका ओरेजेन ने उद्धरण दिया है और खण्डन भी किया है यहूदी और ईसाई 
एकेश्वरवाद के विरुद्ध अनेक ईश्वरवाद का समर्थन करता है । वह लिखता है “यहुदी 
स्वर्ग और स्वर्गवासियों का आदर करने का दावा करते हैं किन्तु अत्यन्त प्रकाशमान, 
उन क्षेत्रो के उच्च आश्चर्य, महामहिम को वे आदर नहीं देते हैं। वे अन्धकार की 
विभीषिका का आदर करते हैं, सुत्त अवस्था के रहस्यपूर्ण दृश्यों का आदर करते हैं 
किन्तु कल्पना के प्रकाश्पूर्ण लोकोपकारी को वे नही मानते, उसकी उपेक्षा करते हैं ॥ 
जाडा; वर्षा, गर्मी, मेघ, बिजली, जिनसे पृथ्वी के फल और वनस्पति हैं और जीवन 


उनके ही कारण हैं, उनको वे नही मानते हैं । ऐसे पदार्थ जिनमे भगवान ने अपने को 
प्रकट किया है, सच्चे देवदूत वे नही मानते हैँ । 


१४० धर्म की उत्पत्ति और विकास 


पहली प्रार्थना जो हमे आइ्चर्य मे डालती है वह है जब उनसे प्रार्थना की जाती 
है कि वे हमे पाप से बचावे । निस्चय हु! यह बाद का विचार है। हमे यह नही मान 
लेना चाहिये कि चूँकि यह वेद का है इसलिये जो कुछ हमे वेद मे मिलता है सब एक ही 
काल का है । यद्यपि वैदिक ऋचाये ईसा से पूर्व १००० वर्ष मे एकत्र की गईं थी फिर 
भी एकत्रित करने के पहले उनका अस्तित्व अवश्य रहा होगा । अत्यधिक विकास के 
लिये पर्याप्त अवसर था । हमे यह नही भ्रूजना चाहिये कि व्यक्तिगत प्रतिभा जिसकी 
अभिव्यक्ति इन ऋचाओ मे है प्राय. आगे की शताब्दियो की बात कहती है । सत्य के 
विजय के लिये विचारों की मुख्य सेना जो धीरे-धीरे किन्त निश्चित रूप से बढ रही 
थी उसे वे पहले ही लिख देते थे। 

हम बहुत आगे आ गये हैं यद्यपि हमारे चरण सरल और सीधे थे । किन्त भब 
यह मान ले कि हम अपने को वैदिक कवियो के सम्प्रुख रख सकते हैं, जो सरिताओ को 
माता कहते थे, आकाश को पिता कहते थे, जो उनसे प्रार्थना करते कि वे उनको सुने 
और उनको पाप मुक्त करे । हम उनसे यदि यह प्रश्न करे कि क्या सरिताये , पर्वत 
ओर आकाश उनके देवता थे ? हमारा विब्वास है कि यह समभेगे हा नही कि हमारा 
अभिप्राय क्‍या है। यह तो ऐसा ही है जेसे हम बच्चो से प्रश्न करे कि कया वे मनुष्य, 
घोडे, मक्खियो और मछलियो को जीवघारी समभते हैं या ओक' वृक्ष और “वायलेद' 
पुष्प को वनस्पति समभते है ? निश्चय ही उनका उत्तर होगा, कदापि नही । क्योकि 
अभी वे विचारो के उस स्तर पर नही आये हैं जिसमे यह क्षमता आ जाय कि एक ही 
शब्द से प्रत्यक्ष विभिन्न पदार्थों की वे अनुभूति कर सके । देवताओं की भावना निस्सदेह 
धीरे धीरे बढ रहो थी। मनुष्य इन भर्द्ध हृ्यमान और अहृश्यमान पदार्थों के लिये 
(निश्चित रुख अपना रहां था । 

अच्श्यमान, अज्ञात की खोज जो अर्द्ध दृश्यमान इन सब पदार्थों में छिपा था 
उसी समय प्रारम्भ हो गयी थी जब एक, दो या अधिक इन्द्रियाँ नामो के अनुरूप 
पदार्थो' की खोज मे निराश हो गयी थी । अनुभूति के सच्चे अर्थ मे जो भी सम्प्रुख नही 
था उसे स्वीकार किया गया था और उसकी खोज कही और-की गई थी । पूर्ण वास्त- 
विकता का अर्थ था अनुभूति की वास्तविकता पाँचो इन्द्रियो के द्वारा इस प्रकार एक 
ससार बन रहा था जिसमे दो इच्ध्रियो से गोचर पदार्थ थे या एक इन्द्रिय द्वारा अनुभूति 
होते वाले पदार्थ थे । अन्त मे हम उस ससार मे आते हैं जहाँ. किसी भी इच्द्रिय से 
पदार्थों का, बोध नही होता है। फिर भी उनको वास्तविक स्वीकार किया जाता है । 
इतना ही नही, यह माना जाता है कि वे पदार्थ वृक्ष, सरिता और पर्वतों की भाँति 
मनष्यो का उपकार करते हैं । 
.- अब-हम निकट से मध्यवर्ती चरणो का अध्यग्नन करे जो हमे अर्द्ध दृश्यमान-से 
अद्ृश्यमान, प्राकृतिक से अलौकिक पदार्थों की ओर. ले जाते हैं | सबसे पहले अग्नि । 
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अग्नि | 
अग्नि अत्यन्त. स्पष्ट रूप से हृश्यमान है, हृश्यमान पदार्थ है। किन्तु आज जो 
अग्नि हमारे सम्मुख है, जिसे हम जालते हैं, उसे भूल जाना चाहिये और यह कल्पनी 
करने का प्रयास करना चाहिये कि पृथ्वी के प्रारम्भिक निवासियों के लिये पहले वह 
क्या थी । यह सम्भव है कि मनुष्य पृथ्वी 'पर बसते रहे हो, अपनी भाषा का निर्माण 
करते रहे हो, अपने विचार बनातें रहे हो लेकिन उनको अग्नि बनाने की कला न आती 
हो । इस, कला के आविष्कार के पहले, जिससे उनके जीवन में एक क्रान्ति आ गयी 
होगी उसने बिजली वी चमक देखी होगी उसने सूर्य का प्रकाश और उसकी गरमी देखी 
होगी, उसका अनुभव किया होगा, उसने महान आइचर्य से दावानल से सम्पूर्ण वन का 
किनारा देखा होगा जो बिजलो से या ग्रीष्म मे वृक्षों की रगड से उत्पन्न हुआ होगा । 
इन सब प्रत्यक्ष और परोक्ष रूपो मे कुछ हिविधा पूर्ण था। कुछ क्षणों के लिये अग्ति 
एक स्थान पर रहती थी, कुछ ही क्षणों के बाद वह विलीन हो जातो थी । वहू कहाँ से 
आयी थी कहाँ चलो गई ? शब्द के ठीक अर्थ में यदि कही भरत श्रेत था तो वह अग्नि 
थी । क्‍या वह बादलो से नही आयी ? समुद्र मे विलीन नहीं हो गईं ? क्‍या वह सूर्य मे 
नही रहती है ? क्या वह नक्षत्रों मे भ्रमण नहीं फरती है ? थे सब प्रश्न बालोचित कहे 
जा सकते हैं, बच्चो के प्रश्न माने जा सकते हैं। किन्तु ये स्वाभाविक थे जब तक मनुष्य 
ने अग्नि पर अधिकार नही कर लिया था। अग्नि उसकी आज्ञा का पालन नहीं करने 
लगी थी । हे 
रगड, से अग्ति उत्पन्न करना जब उन्होंने सीख लिया तब भी कारण और परि- 
णाम नही समभे । प्रकाश और गर्मी को उन्होंने अकस्मात प्रकट होते देखा | वे उस 
पर मुग्ध हुए, उससे खेले जेंसे बच्चे आय से खेलते हैं उनको चाहे जितना रोका जाये । 
जब वे उसके विषय में कुछ कहने चले तब वया करते ? जो क्रिया वह करती, थी उसी 
नाम से उसे पुकार सकते थे। इसलिये उन्होंने उसे प्रकाशक और दाहक कहा जो 
बिजली की चमक ओर सूर्य की ज्योति मे था। उसकी तीज गति से मनुष्य आश्चर्यचकित 
होते थे, अकस्मात प्रकट होने से और विलीन हो जाने से वे विस्मयान्वित होते थे, इस- 
लिये उन्होंने उसे तीत्र गति वालो, एजाइल सस्कृत मे अग्नि ( लेटिन मे इगलिस ) 
कहा । उसके सम्बन्ध मे अनेक बातें कहो जा सकतो थी, काष्ठ के दो ट्रुकडो की वह 
सन्तान थी, जन्म लेते ही उसने अपने माता पिता को खा लिया । इसका अर्थ यह था 
कि लकड़ी के दो द्वुकडो से वह उत्पन्न हुईं, प्रकट हुई और विलीन हो गई । जल के 
पडते ही वह ठन्‍्डी हो गई । पृथ्वी पर वह मित्र की भाँति रहती थी । पूरे वत मे वह 
अमरा करती थी । बाद मे वह बलिदानो को पृथ्वी से स्वर्ग ले ज।ती थो और मनुष्य 
तथा देवताओं के बीच मे मध्यस्थ के रूप मे थी। अग्नि के सम्बन्ध मे “इसी प्रकार की 
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अनेक कथाओ पर हमे आश्चर्य नही करना चाहिये और अग्नि के नामो और विशेषणों 
को इसी प्रसद्भ मे समझना चाहिये । हमे सबसे प्राचीन इस धर्म कथा पर भी आश्चर्य 
नही करना चाहिये कि अग्नि मे कुछ अदृश्य और अज्ञात सत्ता है इसमे सन्देह नही है । 
सम्भवतः वही भगवान हैं । 

सत्य 


अग्नि के बाद, उसके अनुरूप हो सूर्य है । अब तक जितने पदार्थों का वर्रान 
हुआ है वह उन सबसे भिन्न है । वह इच्धियो की पहुँच से दूर है । हम केवल उसे देख 
सकते हैं । पृथ्वी के प्राचीन निवासियों के विचारों मे सूर्य ने क्या स्थान ग्रहरा किया 
होगा इसे हम पूर्ण रूप से कभी नही समभ पायेंगे । श्री टिडल ने अपने प्रखर वक्तव्यो 
मे आधुनिकतम वैज्ञानिक अनुसन्धानो को चर्चा की है, हमे बतलाती हैं कि हम सूर्य के 
साम्राज्य मे जीवित कैसे रहते हैं, साँस केसे लेते हैं, उमसे भोजन कैसे लेते हैं, हम 
अग्नि के लिये उस पर कैसे आश्रित हैं किन्तु उनसे यह नही ज्ञात होता कि यह मौन 
यात्री, यह सम्राट, यह विलग होने वाला मित्र या मरण शैया का वीर, अपनो प्रति 
दिन या वार्षिक गति में मानव जाति की चेतना ओर आगम्ृति मे क्या स्थान रखता है। 
लोगो को आश्चर्य होता है कि इतनी धर्म कथाये और प्रतिदिन की वार्त्ता मे आर्य लोगो 
ने सू य॑ के सम्बन्ध मे क्यो को । 

इसके अतिरिक्त और क्या होता ? सूर्य के नाम अनन्त है। इसी प्रकार उसकी 
कहानियाँ भी अनेक हैं । किन्तु आदि से अन्त तक यह रहस्य ही बना रहा कि वह कोन 
था ? कहाँ से आया ? कहाँ गया ? यद्यपि उप्तके सम्बन्ध मे अधिक बाते मालूम हैं 
फिर भी उसमे कुछ और का रहस्य भज्ञात ही है । 

जैसे मनुष्य दूसरे को सामने देखता है, उसकी आत्मा की गहराई जानने की 
चेष्टा करता है, उसके अन्तरतम मे प्रवेश करना चाहता है। वह उसे पाता नही है, 
उसे छू नहीं सकता, देख नहीं सकता फिर भी उसमे विश्वास करता है, उस पर कमी 
सन्देह नही करता है, यह हो सकता है कि वह अपनी सम्मति बदल दे और प्रेम भी करे 
वैसे ही मनुष्य ने सूर्य को देखा, उससे आत्मा की प्रकार सुनना चाही, यद्यपि वह प्रकार 
कभी सुनायी नही दी, उसकी इन्द्रियाँ शिथिल हो गयी, अत्यन्त प्रकाश से नेत्र चका- 
चौंध हो गये फिर भी उसने इसमे कभी सन्देह नहीं किया कि अदृश्य यहाँ है और जहाँ 
उसको इन्द्रियो काम नही देती हैं, जहाँ वह कुछ ग्रहरएा नही कर सकता और न कुछ 
पा सकता है वहाँ अपनी आँखे वन्द करके विश्वास तो कर सकता है, नत-मस्तक हो 
सकता है और उपासना तो कर ही सकता है । 

एक निम्न वर्ग की सथाल जाति भारत मे सूर्य की उपासक मानी जाती है। वे 

सूर्य को चद्धो कहते हैं. जिसका अर्थ है प्रकाशमान, चल्रमा को भी यही कहते हैं जो 
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शायद संस्कृत के चन्द्र से है। जो मिशनरी उनके बीच में बसे थे उनसे उन्होंने बंताया 
कि चन्द्रो ने ससार की सृष्टि की है जब उनसे कहा गया कि यह कहना ठीक नही है 
चन्द्रो ने ससार की सृष्टि की है तब उन्होंने कहा कि हमारा अभिप्राय हृश्यमान सूर्य से 
नही है, हम अदृश्य की बात कर रहे है । 
ऊ्षा 

प्रारम्म मे ऊपा का अभिप्राय प्रकट होते हमे सूर्य से था, सुर्योदय से पूर्व की आभा 
से लालिमा से उसका प्रयोग सुर्यास्त के अर्थ में भी होता था । कुछ समय बाद इन दोनो 
लालिमाओ मे विभेद हो गया जितसे अनेक जनश्रुतियाँ बनी और धघर्म-कथाओं का 
बाहुल्‍य हो गया । प्रभात और सन्ध्या के साथ ही, दिन और रात तथा उत्तके अवेक 
प्रकार के दो प्रतिनिधि आये जैसे दिवसकरी, ससस्‍्क्ृत मे (दो) अश्विनौ, आकाश और 
पृथ्थी और उनकी अनेक सन्‍्ताने । वास्तव में हम धर्म के और धर्म कथाओ के गहन वन 
मे हैं । इसमे हमे वास्तविकता की खोज करनी है । 


वैदिक देवताओं में अव्य पदाथ 

अब तक जिन अहृश्यमान पदार्थों पर हमने विचार किया है वे हमारे निकट लाये 

गये और उनकी परीक्षा आँखो से हो सकती थी । अब हमे दूसरे पदार्थों पर विचार 

करना है जो हमारे निकट केवल श्रवण शक्ति से लाये जाते हैं, दूसरी इन्द्रियों से उनकी 
अनुभूति नही होती है। (१) 

रुद्र 

हम मेघ-ध्वनि सुनते हैं किन्तु हम उसे देख नहीं सकते हैं और न उसकी अनु- 

भूति कर सकते हैं, उसे संघ नही सकते हैं, स्वाद भो नही ले सकते हैं | अव्यक्तिक ध्वनि 

या गरज की प्राचीन आर्य कल्पना भी नही कर सकते थे । जब वे मेघ ध्वनि सुनते थे 

तो वे घ्वनिकर्त्ताा, गरजने वाले की बात करते थे । जैसे वह बन मे कोई गर्जना या शब्द 

सुनते थे तो तुरन्त ही गरजने वाले, दहाड़ने वाले शेर की बात सोचते थे । उनके लिये 


(१) जेनोफेन का कहना है । (४,३,१४) “इस पर भी विचार करिये कि सूर्य 
को जो सबको दिखायी देता जान पडता है कोई भी ठीक से देखने नहीं पाता । अधिक 
देर तक सूर्य को देखने से आँखे नष्ट हो सकती है। आप यह भी देखेंगे कि 
देवताओ के मल्त्री अदृश्य हैं यह स्पष्ट है कि बिजली ऊपर से आती है मार्ग को सारी 
वाधाओ पर विजय पाती है किन्तु जब वह आती है, तब दिखायी नही देती जब आघात 
करती है या चली जाती है तब भी दिखाई नही देती है। इसी प्रकार वायु भी देखी नही 
जा सकती । वह जो करती है उसकी अनुभूति हम कर सकते हैं । हम उसे आते हुये 


अनुभव करते हैं ।” देखिये मिनोशियस फेलिक्स भी फारबाख के 
हे ०5 ख के उद्धरण के अनुसार 
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अव्यक्तिक गरज का अस्तित्व नही था । इसलिये हमको 'यहाँ पर गरजने वाले या ध्वनि 
करने वाले नाम मे पहला नाम मिलता है जिसे कभी देखा नही जा सकता है किन्तु, 
जिसके अस्तित्व और जिसकी बुराई या यथार्थ के लिये प्रचएंड शक्ति पर कभी सन्देह 
नहीं किया जा सकता है। वेद मे इस गरजने वाले को रुद्र कहा गया है और इसे हम 
भली-भाँति समझ सकते हैं कि रुद्र को बत्च चलाने वाला क्यो कहा गया है, धनुष और 
बाण धारण करने वाला क्यो माना गया है, दुष्टो का दमन करने वाला और सन्‍्तो को 
सुख देने वाला क्यों कहा गया है, तिमिर से प्रकाश मे लाने वाला, अष्मा के बाद शीत- 
लता देने वाला और रुग्णावस्था से स्वास्थ्य देने वाला क्यो बताया गया है। वास्तव मे 
जब पलल्‍लवदल खुल गये तब वृक्ष की शीघ्र विकास पर हमे आश्चर्य नही करना चाहिये । 


वायु 
'दूसरी अनुभूति, जो हमारी स्पश-शक्ति पर निर्भर है, जिसका समर्थन प्रायः 
हमारे कान करते हैं और अप्रत्यक्ष रूप से आँखे भी करती हैं, वायु है । 
यहाँ भी आदि कालीन विचारो और वक्तव्यों मे, हमारी तरह वायु फूकने वाले 
में और वायु मे कोई भेद नही किया गया था। दोनो एक हो है, दोनो कुछ हमारी 
तरह ही । वेद मन्‍्त्रो मे जो वायु को सम्बोधित किये गये हैं हम फूंकने वाले के अर्थ मे 
वायु को पाते हैं, और बात को सास या हवा के अर्थ मे पाते हैं । किन्तु यह पुल्लिग मे 
है, नपूसक लिझ्ध मे नहीं । वायु की प्रशसा बहुत अधिक नहीं की गयी है किन्तु 
जब की गयी है तो उसे भी बडा पद दिया गया है । उसे सम्पूर्णा विश्व का सम्राट कहा 
गया है, आदि पुरुष, देवताओं की श्वास, ससार का बीजाकुर, कहा गया है जिसकी 
घ्वनि हम सुनते हैं किन्तु उसे कभी देख नही सकते । (१) 


मरुत गण, तूफान के देवता 

वायु के अतिरिक्त तूफान भी है या वेदों मे वर्णित मरुत्‌ जिसे कहा गया है । 
कुचलने वाले, आघात करने वाले, जो पागलो की भाँति आते हैं प्रचशड वेग से गरजते 
हुये, बिजली चमकाते हुए, धूल्न का बगोला बनाते हुए वृक्षों को क्रुकाते और गिरते हुये, 
आवासो को नष्ट भ्रष्ट करते हुये मनुष्य और पशुओ को मारते हुये, पर्वतों को कंपाते 
हुये और शिलाये तोडते हुये । वे भी आते हैं और जाते हैं किन्तु कोई उनको पकड नहीं 
सकता है और न यह बता सकता है कि वे कहाँ से आये, कहाँ गये । किन्तु इस तूफान 
के देवताओं पर उनके अस्तित्व पर किसे विश्वास न होगा उनके सम्मुख कोन नतमस्तक 
न होगा, उनकी सन्तुष्टि के लिये उपाय न करेगा, सुन्दर शब्दों से, विचारोसे और 
पुर॒य कर्मों से उनको कौन प्रसन्‍न न करेगा * वे हमे कुचल सकते _पुराथ कर्मों से उतको कौन असन्‍न न करेगा वे हमे कुचल सकते हैं, हम हर हम उनको कुचल 

(१) ऋग्वेद १०, १६८ | 


गे 
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नही सकते हैं इस भावना मे भी घामिक विचार का अश्य है। इतना ही नही, वह यह. 
पाठ है जो आज भी हमारी समझ मे अधिक आयेगा । श्लेर मर्शर की किसी पर पूरा 
निर्भरता की चेतना उतनी अच्छी तरह समझ मे न आयेगी । उनके अनुसार यह चेतना: 
हमारा भाग्य निर्णय करती है हम उसका भाग्य निर्णाय नही करते हैं | तब हमे आश्चर्य 
नही करना चाहिये। अग्नि को भाँति ही वायु मे भी पुरानी धर्म-कथा का विकास 
हुआ । वायु मे भी कुछ अदृश्य, अज्ञात था, उसे अस्वीकार नही किया जा सकता । सम्भव 
है वही भगवान है । 
वर्षा और वर्षाकार 


अन्त मे हमे वर्षा पर विचार करना है | यह भी निस्सदेह अहृश्यमान पदार्थों 
की श्रेणी भे कठिनाई से आतो है । यदि केवल जल समभा गया होता और वैसा ही 
नाम दिया जाता तो इसे प्रत्येक रूप में हृश्यमान पदार्थ कहा जाता किन्तु प्राचीन 
विचारो मे समानताओ से अधिक विभिन्नताओं पर जोर दिया गया है। आदि काल के 
मनुष्य के लिये वर्षा केवल जल ही नही है । वह ऐसा जल है जिसके विषय में वह नही 
जानता था कि आता कहाँ से है, ऐसा जल जिसके अधिक समय तक न होने से।वृक्षो की 
मृत्यु होती है, पशु और मनुष्यों पर सकट छा जाता है । जब वह आता है तब प्रकृति 
का उत्सव होता है । कुछ देशो मे गरजने वाले (रूद्र) को फूकने वाले (मारूत) को वर्पा 
देने वाला माना गया था। किन्तु दूसरे देशो मे, जहाँ वापिक वर्षा पर लोगो के जीवन 
मरण का निर्णाय होता था, हमें आश्चर्य नही करना चाहिये कि गरजने वाले और 
फूंकने वाले, रुद्र और मारुत के साथ ही वर्षा दाता या सिंचन-कर्त्ता की स्थापना हुई 
थी । सस्क्ृत मे वर्षा-के वूदो को इन्दु (१) पुल्लिग मे, कहते हैं जो इन्हे भेजता है उसे 
इब्ध वर्षा-दाता सिचक कहा गया है । वेद में यह प्रमुख देवता हैं जिनकी पूजा भारत 
के प्राचोन आर्य करते थे । उस समय इस देश का नाम सप्तसिन्धु था । 
द वैदिक विराट 
हमने यह देखा है कि किस प्रकार आकाश, जो प्रारम्भ मे प्रकाश-दाता था ससार 
को प्रकाशित करने- वाला था और इसीलिये द्यौस' या ज्यास' या जुपिटर” कहा जाता 
था । अपना स्थान अनेक देवताओं को दे छुका होगा जो आकाश के प्रमुख कार्यो का 
प्रतिनिधित्व करते है जैसे गरज, वर्षा और तूफान । इनके अतिरिक्त, यदि कार्य नहीं 
तो क्षमता अवश्य थी सरूर्णा विश्व को रक्षा करने की । इसी से आकाश के स्थान पर 
जो केवल एक शून्य विस्तार मात्र है, सार्वव्यापी भगवान की कल्पना का भार्ग खुला 
होगा । इस रूप मे वह व्यापक्र भगवान रात्रि के देवता के रूप मे सरलता से सम 


(१) सिन्धु ओर सिन्न । मन्‍्दू और मेन । रिपु और रिप्रा आदि । 


१४९ घर्म की उत्पत्ति और विकास 


“सकता है, दिन के देवता के विपक्ष मे । और इसो से सम्बन्धी देवताओं की कल्पना 
उत्पन्न हुई होगी । वे रात और दिन का प्रतिनिधित्व करते थे, प्रभात और. सघ्या 
तथा स्वर्ग और पृथ्वी के प्रतिनिधि थे, वेद मे थे सब परिचर्तत हमारी आँखो के सामने 
आते हैं इनसे युगल देवताओ की घारणा हाती है जैसे वरुण, सर्वव्यापी देवता ओर 
मित्र, दिन का प्रकाशमान सूर्य, अश्विनौ, प्रमात और सन्ध्या|छाया पृथिव्यी, स्वर्ग 
और पृथ्वी । 
इस प्रकार हमने अपनी आँखों के सम्मुख, आर्य जगत का प्राचीनतम विराट 
“रूप वेद के कवियों का सस्पुर्णा विशाल और विराट रूप देख लिया । किन्तु अभी तो 
“हमने केवल बीजाकुर देखे हैं, हम केवल कल्पना कर सकते हैं कि विकसित होने पर 
उनका रूप कैसा होगा यदि उनको कविता को किरणों के सम्मुख खोल कर रक्‍्खा जाय 
-या दार्शनिक उद्भावना की ऊष्मा उनको दी जाय । हमने देवताओ की तीन श्रेणियों 
का भेद कर लेना जान लिया है । दूसरे शब्द के अभाव मे मैने इसका प्रयोग किया है । 
-सप्ता, शक्ति बल, आत्मा ये सब शन्द बहुत सूक्ष्म हैं । 
(१) अर्ध-देवता जैसे वृक्ष, पर्वत, सरिता, पृथ्वी और समुद्र (अर्ध दृश्यमान- 
पदार्थ) । । 
(२) देवता--जैसे आकाश, सूर्य, चद्रमा, प्रभात, (ऊपा) अग्नि (अहृश्यमान) 
“पदार्थ) कड़क (बच्च) बिजली, वायु, वर्षा भी, यधपि ये चार अनियमित रूप से सम्पुख 
आने के कारण अपना एक अलग वर्ग बनाते हैं, साधारणतया यह माव लिया गया है 
कि देवताओ की क्रियाओं के अनुरूप ही यह वर्ग है । 
देव 
इन सब को ईश्वर कहना ठीक नही होगा | बहुवचन मे अग्रेजी' गॉड का 
“प्रयोग भी ठीक नही है । वह तो ऐसा ही है जैसे एक बृत्त के दो विच्दु माने जाये। 
-इसके अतिरिक्त डेअटीज शब्द या लेटिन का डी भी पुराता पड़ गया है । सर्वोत्तम यहीं 
-है कि सस्कृत नाम को रहने दिया जाय और उनको देव कहा जाय । हमने देखा है 
प्रारम्भ में देव का अर्थ था प्रकाशमान । यह शब्द अग्नि, आकाश, ऊपषा, सूर्य, सरिता 
-बुक्ष और पर्वतों के लिये प्रयुक्त होता था। इस प्रकार यह साधारण प्रचलित शब्द वन 
जया, वेद में ऐसा प्राचीन मन्त्र कोई नही है जिसमे देव शन्द मूल अ्रकाश के रूप में व्यव- 
ःहुत न हुआ हो । स्वर्गीय सत्ताओ के लिये उसका प्रयोग हुआ है। रात्रि ओर शीत कौ 
-काली शक्तियो के विपक्ष मे वह प्रयुक्त हुआ है । मूल शब्दार्थ भूलता गया और देव सब 
अकाशमान शक्तियों का घोतक हो गया । यह शब्द लेटिन मे घोस और हमारी भाषा 
>मे डेटो के रूप में विद्यमान है विचारों का क्रम चला है | जिस प्रकार ध्वनि का क्रम 
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चलता है उसी प्रकार वेदो के देव और अलौकिक का क्रम चला है, वह स्वर्गीय अहृश्य 
सत्ता जो हमारा भाग्य बनाती है । 


दृश्य ओर अच्श्य 


इस प्रकार हमने देख लिया कि हृश्य से अहस्य में वास्तविक परिवर्तन कैसे हुआ 
था इसे स्पष्ट कर देना मेरा अभिप्राय था । 


प्रकाशमान देवो से जिन्हे स्पर्श, किया जा सकता था जैसे सरिताये, जिन्हे सुना 
जा सकता था जैसे धन-गर्जन, जिन्हे देखा जा सकता था जैसे छुर्य, उन देवों या देवताओं 
की ओर लोग कैसे आमुख हुये जिन्हे न सुना जा सकता था, न देखा जा सकता था 
और न स्पर्श किया जा सकता था । देव या द्यौस शब्द मे हो वे चरण चिह्न हैं जिनसे 
हमारे धूर्वज आगे बढे इन्द्रियो से ग्राह्म ससार से अगोचर, इन्द्रियो से अप्राप्प को ओर 
चले अक्ृृति ने स्वयं ही वह मार्ग बनाया यदि प्रकृति भी प्रच्छान्न देव ही है तो प्रक्रित 
से बडी और महान किसी शक्ति ने वह मार्ग बताया । वह प्रचीन राज पथ आर्यों को 
जात से अज्ञात की ओर ले गया, जेसे वह-आज भी ले जाता है प्रकृति से प्रकृत के ई्वर 
'की ओर ले गया । 

किन्तु आप कह सकते हैं कि यह प्रगति ठीक नही थी । वह हमे अनेक देववाद 
या एक देववाद की ओर भी ले जा सकतो थी किन्तु वह समस्त निर्भीक विचारकों को 
अनीश्वर बाद की ओर ही ले जायेगी । भनुष्य को केवल कार्यो और तत्थों का वर्णन 


चाहिये इनके अतिरिक्त और किसी के बर्रान करने का उसे अधिकार नही है । वह किसी 
अतिनिधि या एजेन्ट की बात नही कर सकता । 


मेर। उत्तर यह है कि यह सत्य है यह मार्ग वेदिक आर्यों को अनेक देववाद, 
एक ईश्वरवाद और अनोश्वरवाद की ओर ले गया किन्तु प्राचीन देवताओं को अस्वीकार 
करने के बाद वे रुक नहीं गये ज्ब तक उन्होने उन देवताओ से उच्चतर को नही पा 
लिया, सप्षार की आत्मा को स्वय अपनी आत्मा को । हम प्रचीन आर्यों से भिन्न नही 
हैं । जब हम कोई कर्म देखते हैं वो उसके कर्ता का सिद्धान्त बनाते हैं कोई घटना देखते 
हैं तो उसका कारण खोजते हैं। इसे हटा दीजिये तो कार्य यही रह जायेंगे और न घट- 
नाये रहेगी । हमारी सम्पूर्ण भाषा, सम्पूर्ण विचार हमारी सम्पूर्ण सत्ता इसी विश्वास 
पर आधारित है । इसे हटा दीजिये और हमारे मित्रो के नेत्र प्रतिक्रिया की शक्ति खो 
देंगे । वे नेन्न कांच के होगे सूर्य के नेश्र नही जिनमे सूर्य की ज्योति है । इसे हटा दीजिये 
३3 हमारी सत्ता ही विलीन हो जायगी । हम भी कर्ता न रहेगे केवल कार्य मात्र रह 
जायेंगे, मशीन मात्र हो जायगे, जिसमे सकलार्शाक्त नही है । ऐसे प्राणी जिनकी आत्मा 


नही है। 
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नही, जिस राज पथ पर आर्य चले थे, दृश्य से अशहय की ओर गये थे-। सान्‍्त से 
अनन्त की ओर गये थे वह लम्बा और दुर्गम,मार्ग था । किन्तु वास्तव में वह.मार्ग ठीक 
था । पृथ्वी पर उस मार्ग के छोर पर'हम चाहे न पहुँच सके हमे उस पर विश्वास 
करना चाहिये क्योकि हमारे लिये दूसरा मार्ग नही है । एक स्टेशन से दूसरे स्टेशन तक 
मनुष्य उस मार्ग से आगे ही वढा है । हम जितना ही ऊचा चढते है, यह ससार छोटा 
जान पडता है, स्वर्ग निकट जाता है। प्रत्येक ल्लितिज के साथ हमारा दृष्टिकोण 
विस्तृत होता है, हमारे हृदय बडे होते हैं ओर हमारे शब्दो का अर्थ गभीरतम हो जाता 
है। मैं अपने एक घनिष्ठ मित्र के शब्दों को उधृत कर रहा हूँ जिनकी वाणी अभी 
हाल में ही “वेस्ट मिन्स्टर' अबे में गूजी थी । उनकी तुलना जो एक प्रेमी ने की हैं 
हमारे श्रोताओं के मनपर एक छाप छोडेगी “हमारे सरल हृदय वाले वे पूर्वजो ने चाल्स 
किग्सले के कथनानुसार-पृथ्वी की ओर दृष्टि डाली, उसे पूर्णात देखा और अपने मन 
मे कहा सबके पिता कहाँ है ? यदि परम पिता कही हैं, इस पृथ्वी पर नहीं क्योकि कि 
यह नष्ट हो जायेगी , सूर्य, चद्रमा और नक्षत्रों मे भो नहीं क्योकि ये भी नष्ट हो 
जायेगे । वह कहाँ है जो निरन्तर रहता है , जिसका विनाश कभो नही होता है । 

“और तब उन्होंने अपनी दृष्टि ऊपर उठायी, उन्होंने देखा जैसा सोचते थे--सूर्य, 
चन्द्रमा, के आगे नक्षत्र और समस्त सृष्टि के आगे जो परिवर्तन होती है या परिवर्तन 
होगी, स्पष्ट नील नभ, के आगे स्वर्ग के इस अनन्त विस्तार के आगे उन्होंने देखा ।' 

“वह कभी परिवर्तित नही होता । वह सदा से वैसा ही था । बादल और तुफान 
उसके नीचे चलते हैं, इस ससार का तुमुलनाद भी उसके नीचे है। वहाँ आकाश शाल्त 
और स्थिर था । परम पिता वही होंगे । अपरिवर्तन शील स्वर्ग मे अपरिवर्तव उज्जवल 
और पवित्र स्वर्ग की भाँति अनन्त । स्वर्ग की भाँति ही ज्ञात्त और सुदूर ।” 


वे उसे परम पिता क्‍यों कहते थे 
पाँच हजार वर्ष बीते हैं, सम्भव है इसके पहले भी जब आर्य लोग जो उस 
समय तक सस्क्ृत, ग्रीक या लेटिन नही बोलते थे, उस्ते ्योपितर, स्वर्ग का पिता कहते 
थे। 
चार हजार वर्ष पहले, सम्भव है और पहले, जो आर्य लोग दक्षिण में पजाब 
की नदियों की ओर गये थे वे उसे द्यौणा पिता कहते थे 4 
-तीन हजार वर्ष पहले, सम्भव है और पहले आर्य लोग हेलेसपाट के तट पर 


उसे ज्यौस या स्वर्ग-पिता कहते थे । 
दो हजार वर्ष पहले इटली के कार्य प्रकाशमान ऊपर के स्वर्ग को 'जुपिटर” कहते थे 
स्वर्ग-पिता एक हजार वर्ष पूर्व उसो स्वर्ग के पिता और परम पिता की उपासना हमारे 


साकार की पूजा १४६ 


विचित्र पूर्वजों की जर्मनी के घने वनो मे की जाती थी । प्यूटनिक आर्य लोग उप्तकी 
'पुजा करते थे । उसका पुराना नाम टिव या, जिव तब अन्तिम बार सुता गया था । ह 

किन्तु कोई भी नाम या विचार नितान्‍्त नष़्ट' नही होता है । इस प्राचीन गिर- 
जाघर में , जो उससे भी प्राचीन रोमन मन्दिर के अवशेषो पर बना था, सुनते हैं कि 
हमे अहस्य के लिये एक नाम चाहिये अनन्त जो हमारे चतुर्दिक है, अज्ञात है। ससार 
की सच्ची आत्मा या सत्ता, हमारी अपनी सत्ता क्या है आदि की हमारी जिज्ञासा है । 
हम भी अपने को पुत्र. बच्चो की भाँति समभते हैं, एक अघेरे कमरे मे उपासना मे 
चुटने टेकते हैं । .तब हम इससे अच्छा नाम और क्या पा सकते है । मेरे पिता, जो 
स्वर्गं-- मे हैं ।”” 


पाँचवाँ भाषण 
अनन्त के विचार ओर नियम 


प्रति दिन, प्रति सप्ताह, प्रति मास और प्रति त्रेमास प्रमुख पत्रिकाये इस समय 
हमे बताने मे प्रतियोगिता में लगी हैं कि धर्म का युग बीत गया, विश्वास एक अ्रम है, 
अआन्ति है या बच्चों का रोग है, देवताओं के वास्तविक रूप प्रकट हो गये और वे 
समाप्त हो गये और इच्द्रियो से प्राप्त ज्ञान के अतिरिक्त और कुछ भी सम्भव ज्ञान नही 
है, हमे तथ्यों से और सान्त पदार्थों" से सन्तुष्ट हो जाना चाहिये और भविष्य के शब्द- 
कोण से, अनन्त, अलोकिक या दंवी शब्द निकाल देना चाहिये । 

इन भाषणों में मेरा उद्देश्य था किसी धर्म पर आक्रमण करना या उसका पक्ष 
समर्थन करना नही है । इन कार्यों के लिये ऐसे लोगो की कमी नही है। मेरा अपना 
कार्य जो मैंने निर्धारित किया है, ओर इन भाषणों के सस्थापक का जो अभिप्राय था 
वह इससे नितान्त भिन्न है। वह मनोवैज्ञानिक एव ऐतिहासिक है । इसका निर्णय धर्म- 
शास्त्री करे, वे ब्राह्मण हो या श्रमण हो, वेद हो या मुल्ला, रबी हो या देवत्व ज्ञान के 
आचार्य कि कोई धर्म पूर्ण है या अपूर्सा, सत्य है या मिथ्या, हम तो केवल यह जानना 
चाहते हैं कि धर्म कैसे सम्भव है, हमारी ही तरह के मनुष्यों में धर्म आया ही कैसे ? 
धर्म क्या है और जो वह आज है वह कैसे हुआ ? 

जब हम भाषा विज्ञान का अध्ययन करते हैं तब हमारा अभिप्राय यह नही 
होता कि हम इसकी खोज करे कि कौन सी भाषा पूर्ण है, कौन सी भाषा दूधरी का 
अपेक्षा अधिक पूर्ण है या एक भाषा में दूसरी भाषा से अधिक चमत्कारी और विभिन्न 
सज्ञाये' और क्रियाये हैं। हम इस विश्वास के साथ प्रारम्भ नही करते हैं कि प्रारम्भ 
मे केवल एक ही भाषा थी और इस समय या भविष्य में भी एक ही भाषा रहेगी जिसे 
भाषा का नाम दिया जा सकता है । ऐसो बात नही है । हम केवल तथ्य एकत्र करते 
हैं। उनका वर्गीकरण करते हैं, उनको समभने का भ्रयास करते हैं और इस प्रकार 
सम्पूर्ण भाषा का पूर्व पृष्ठ खोजते हैं । हम देखते हैं कि किन नियमो से मनुष्य के व्यक्त 
त्व की समृद्धि हुई है किनसे विनाश हुआ है । हम जानना चाहते हैं भाषा किस लक्ष्य 
की ओर जा रही है । 

धर्म के विज्ञान के सम्बन्ध मे भी यही बात है। अपनी मातृ भाषा के लिये 
प्रत्येक की अपनी भावना हो सकती है किन्तु इतिहासकार की दृष्टि से हमे वही व्यव- 
हार सब के साथ एक समान करना है । सघार भर मे जो भी साक्षी या प्रमाण हो, 

( १५० ) 


अनन्त के विचार और नियम 


धर्म के इतिहास के सम्बन्ध मे वह हमे एकत्र करवा चाहिये । 5५887 
उनका वर्गीकरण करना चाहिये और इस प्रकार आवश्यक पूर्स प्रच्ठ का जात चैनाः 
चाहिये कि विश्वास कैसे और कित परिस्थितियों मे उत्पनत्न हुआ, वे कौन से वियम हैं: 
जिनका मानव के धर्म का उत्थान और पतन हुआ करता है और तभी यह ज्ञान प्राप्त 
हो सकता है कि सब धर्म भगवान की ओर कैसे प्रवृत्त हुए । सम्पूर्ण विश्व की एक पूर्ण 
भाषा कभी हो सकती है या नही इसी प्रकार का प्रश्न यह भो है कि सम्पूर्ण विश्व का 
एक धर्म हो सकता है या नही । यदि हम केवल इतना हो जान ले कि अत्यन्त अपूर्स 
धर्म भी अत्यन्त अपूर्णा भाषा की भाँति ही सम्पूर्ण घारणाओ के जागे कुछ आइचर्य- 
जनक सा है, तो हम एक आश्वयक पाठ सीख लगे जो धर्म शास्त्र के केद्ो के अनेक 
पाठो के समान मूल्यवान है । 


यह प्राचीन कहावत है कि हम किसो वस्तु को नही जान सकते जब तक उसका” 
प्रारम्भ न जाने । सम्भव है धर्म के सम्बन्ध मे हमारा ज्ञान बहुत हो, हमने अनेक 
पवित्र पुस्तके पढ़ी हो, ससार की धामिक परम्पराये विश्वास और धामिक छत्यों का 
हमारा ज्ञान बहुत हो फिर भी धर्म को हम न समझ पाये हो । जब तक हम उन गहन-- 
तम श्रोतो का पता न लगा सके' जहाँ से धर्म उद्भृत हुमा तब तक हम धर्म की सच्ची 
विवेचना नही कर सकते हैं। यह करने मे, धर्म के जीवित ओर स्वाभाविक श्रोतो का 
पता लगाने मे हमे कोई भी बात पहले से स्व्रीकार नही कर लेनी है जब तक कि हमे 
सब दाशनिक, पक्ष के हो या विपक्ष के, वह सामग्रो नही देते हैं। मैंने अपने प्रथम 
भाषण मे यह स्पष्ट कर दिया था कि मैं उनके शब्दों को स्वीकार करता हूँ । मैं अपने 
भाषण की समाप्ति तक उसे मानू'गा, उनकी ही शब्दावली प्रयुक्त कहूगा । हमसे कहा” 
गया था कि समस्त ज्ञान को, वह सत्य हो या मित््या, दो द्वारो से निकलना पड़ेगा, 
इन्द्रियो का द्वार और विवेक का द्वार। धामिक ज्ञान को भी, वह सत्य हो या मिथ्या 
इन्ही दो द्वारो को पार करना था । इसलिये उन्ही द्वारो पर हम खड़े हैं। दूसरे किसी 
द्वार से जो कुछ प्रवेश पा गया है, उस द्वार को आदिम अवतरण कहे या धाभिक 
प्रवृत्ति, उस सब को विचार की कसौटी पर नकली मानकर अस्वीक।र करना चाहिये । 
ओर जो केवल विवेक के द्वार से गया है, इन्द्रियो के द्वार से पहले नही गया है उसे भी, 
इसी तरह अस्वीकार कर देना चाहिये | क्योकि उसे अधिकार नहीं है या उसे आज्ञा 


देनी चाहिये कि पहले वह प्रथम द्वार पर जाय और वहां अपने पूरे प्रमाव-पत्र उपस्थित ), 
करे ! | 


इन शतो को स्वोकार करने के बाद मैंने अपने भाषणों का यह मुख्य उद्देश्य 
माना था कि घामिक विचारों को तब माना जाय जब वे इच्द्रियो के प्रथम द्वार को पार 
कर ले । या दूसरे शब्दों मे मैंने यह जानने का ग्रयत्त किया था कि उन विचारो का” 


१५२ ' धर्म की उत्पत्ति और विकास 


“प्रारम्म इन्द्रिय-गम्य, गोचर और पाथिव क्‍या थे जो धामिक विचारधारा के प्रमुख 
अज्ु हैं । गो 
मैंने इसे स्पष्ट करने का, पहले हो, प्रयत्त किया था कि अनन्त को भावना 
जो सब धामिक विचारो के मूल मे है, शुत्य से केवल विवेक द्वारा विकसित नही हुई है 
वरन्‌ हमे अपने मूल रूप मे अपनी इच्द्रियो द्वारा प्राप्त हुई है । यदि अनन्त की भावना 
इन्द्रियों का अनुभूति पर आधारित न होती हो तो हमे अपने शत नामा के अनुसार उसे 
अस्वीकार कर देना चाहिये । सर डब्लू हैमिल्टन के साथ यह कहना पर्याप्त नही होगा 
कि अनन्त की भावना तक की हृष्टि से आवश्यक है | हमारी रचना ऐसी है कि जहाँ 
“भी हम समय और स्थान की सीमा बनाते हैं, हम समय और स्थान के आगे की 
भावना से सचेत रहत॑ हैं। इस सब में सत्य है, यह मैं मानता हूँ किन्तु मुझे यह स्वी- 
कार करना पड़ता है कि हमारे विपक्षी इसे स्वीकार करने के लिये बाध्य नही है । 
इसलिये मैंने इसे स्पष्ट करने की चेष्टा की कि सान्‍्त के भीतर, नीचे पीछे और 
आगे हमारी इन्द्रियो के लिये गम्य, गोचर सान्‍्त सदैव वर्तमान है। प्रत्येक ओर से 
वह हमे अनुभूति करवाता हैं, हममे विश्वास करवाता है। समय और स्थान मे सान्त 
जिसे हल कहते हैं, रूप और शब्द मे वह कुछ नही है, एक परदा है, जाल है जो हमने 
स्वय अनन्त पर डाल रकक्‍्खा है । स्वय सान्‍्त की कल्पना ही बिना अवन्त के असस्भव है। 
जिस प्रकार अनन्त को भावना सान्‍्त के बिना असम्मव है | जिस प्रकार' विवेक सान्त 
पदार्थों की बाते करता है, जो हमे इच्द्रियों से ज्ञात होते हैं उसी प्रकार विश्वास या उसे 
हम जो भी करना चाहे अनन्त की बात करता है जो समस्त सान्त मे व्याप्त है । जिसे 
हम इन्द्रिय विवेक और विश्वास कहते हैं वे एक ही अनुभूति कर्त्ता के तीन कार्य हैं, 
किन्तु बिना इन्द्रिय के विवेक और विश्वास असम्भव है, कम से कम हमारे ऐसे मानव 
प्राणियों के लिये । भारत के प्राचोन धर्म का इतिहास, जेसा कि अब तक हमने उसे 
जाना है वास्तव मे अनेक प्रयत्नों का इतिहास है जो अनन्त का नामकरण करने के 
लिये किये गये, वह अनन्त जो सान्‍त के अवरण मे छिपा है। हमने देखा है कि किस 
प्रकार भारत के प्राचोन आर्यो ने और वेद के कवियो से पहले असाल्‍्त या अनन्त की 
"वृक्षों में, सरिताओ में और पर्वतों मे सम्मुख देखा, ऊषा और सूर्य मे, अग्नि में, तुफाने 
मे, घन-गर्जन मे देखा । उनमे से प्रत्येक को एक व्यक्तित्व दिया एक सता प्रदान की । 
. एक दैवों स्वरूप था उसे जो भी कहे, दिया । ऐसा करने मे उनको किसी ऐसी 
सत्ता की अनुभूति होतीं थी जो उनके सम्मुख हृश्य पदार्थों' मे नही दिखाई देती थी, 
जो कुछ अलोकिक थो लौकिक के पीछे, कुछ अनन्त थी सान्त में ही या सान्‍त के आगे । 
-उनके दिये गये चाम गलत -हो सकते हैं किन्तु उसकी खोज ठीक थी। सब स्थलों पर 
हमने देखा कि वह खोज प्राचीव आर्यो' को वहाँ तक ले गई जहाँ: तक हम स्वय वा 
"पहुँचे हैंःअर्थात्‌ 'एक पिता को मानना उसे स्वीकार करदा जो स्वग मे हैं। 
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इतना हो नहीं, हम देखेंगे कि वह खोज उनको और आगे ले गईं। यह विचार 
|के ईश्वर पिता नही है, फिर एक पिता के समाव है और फिर पिता है वेद मे बहुत 
पहले आ गया था। ऋग्वेद के प्रथम मन्त्र मे जो अग्नि को सम्बोधित है हम पढते हैं 
“हम पर दया करिये, जैसे पिता अपने पुत्र पर दया करता है” यही विचार बार-बार 
चैदिक मन्त्रों मे आया है । इसी प्रकार हम ऋग्वेद १,१०४,६ मे पायेगे” इन्द्र, हमारी 
(६ प्रार्थना ) सुनिये एक पिता के समान ।” ७,५४,२ मे इन्द्र से कृपा करने की प्रार्थवा 
की गई है जिस प्रकार पिता अपने पुत्रों पर कृपा करता है। पुनः ऋग्वेद ८,२१,१४ 
में हम पढते हैं 'जब तुम घन-गर्जन करते हो और भेघो को एकत्र करते हो तब तुम 
पपिता के समान पुकारे जाते हो ।” ऋग्वेद १०,३३,३ में “जेसे चूहे अपनी पूंछ खाते हैं, 
'कष्ट मुझे खा रहे हैं, मुके तुम्हारे आराघक को, है सर्व शक्तिमान भगवान, एक बार हे 
पन्ध्र | मुझ पर दया करिये, पुत्र के लिये पिता के समान हो जाइये ।” ऋग्वेद १०,६६, 
१० “जसे पिता अपने पुत्र को अद्धु में लेता है उसी प्रकार तुम उसे लेते हो ।”” ऋग्वेद 
३,५३,२ “जिसे पुत्र अपने पिता का अचल पकडता है, मैं इस मघुर गीत द्वारा आपको 
थकडता हूँ ।” वास्तव में ऐसे देश बहुत ही कम हैं जो अपने भगवान या देवताओं को 
पिता का नाम नहीं देते हैं । 


किन्तु यद्यपि प्राचीन आरयों को अपने विश्वास के वाल्यकाल मे जेसा कि हमारे 
“बाल्यकाल के विश्वास मे है, इससे सान्त्वना मिलती थी कि वे भगवान को पिता कहते 
थे, फिर भी उन्होंने अनुभव किया कि यह भी मानवीय नाम है। सब मानवीय नामो 
'फी भाँति वह उस सम्बन्ध में तुलनात्मक रूप से कम अभिव्यक्ति करता है जो उसे 
करना चाहिये । हम अपने प्राचोन पूर्वजो से ईष्या कर सकते हैं जेसे हूम उस बालक से 
ईर्ष्या करते हैं जो इस विश्वास के साथ जीता है और मरता है कि वह एक मकान से 
दूसरे मकान को जा रहा है, एक पिता के पास से दूसरे पिता के यहाँ जाता है। किस्तु 
जेसे प्रत्येक बच्चा सयाना होने पर सीखता है कि उसका पिता भी एक बच्चा है, और 
ज्ववान होने पर एक विचार छोडकर दूसरा ग्रहण करता है जो पहले पिता शब्द का 
अभिप्राय प्रकट करता था उसी प्रकार प्राचीन पूर्वजो ने भी सीखा। हम सबको भी 
सीखना है, कि पिता शब्द का विधेय वदलेगा यदि पिता शब्द को अब भी ईश्वर के लिये 
प्रयुक्त करना है । जहाँ तक वह मनुष्य के सम्बन्ध भे प्रयुक्त है, वह ईश्वर के सम्बन्ध में 
अयुक्त होने योग्य नही है । जहाँ तक' वह ईव्वर'के सम्बन्ध मे प्रयुक्त है वह मनुष्य के 
सम्बन्ध मे प्रयुक्त होने योग्य नही है । “पृथ्वी पर किसी को अपना पिता न कहो क्योकि 
तुम्हारा पिता एक ही है जो स्वर्ग मे है ” मैथ २३, ६ । तुलना जैसे प्रोरम्भ हुई थी 
“वैसे ही अस्वीकृति मे उसकी परिणति होती है । मनुष्य ने अनन्त को जिस नाम से भी 
पुकारा 'हो, अग्नि, तुफान, वायु या स्वर्ग, निश्चय हो पिता शब्द उन सबकी अपेक्षा 
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श्रेष्ठ है। उस अनन्त की उपस्थिति वह सर्वत्र अनुभव करता था । किन्तु पिता भी एक 
दुर्बल मानवीय नाम है सम्भवतः सर्वोत्तम नामःवह है जो वैदिक कवियों ने दिया है । 
वह नाम भी उससे बहुत दूर है जिसकी धारणा'वे करते थे । 'वह उतनी ही दूर है. 
जितना कि पश्चिम से पूर्व है।। ' 


प्रकृति के प्रत्येक भाग भे प्राचीन आर्यों द्वारा अनन्त की खोज समझ लेने के 
वाद और उन्होंने जो नाभ उनको दिये थे उनको भी समझ लेने के बाद; उसका प्रारम्भ 
हुआ था सरिता, वृक्ष और पर्वतो से और समाप्ति हुआ स्वर्गीय पिता मे--अब हमे कुछ 
दूसरे विचारों के उद्गम पर विचार करना है जो प्रारम्भ मे हमारी इन्द्रियों की अनु- 
भूति से परे जान पडते है किन्तु जिनका मूल और उद्गम सान्‍्त मे है या प्राकृतिक 
ससार में है जिसकी हम उपेक्षा करते हैं, व्यो ? इसका कारण बताना कठिन है।। वह 
सर्वत्र है और अब भी राजमार्ग है जो हमे सान्‍त से अनन्त की मोर ले जाता है, प्राकृ- 
तिक से अलौकिक को ओर ले जाता है और प्रकृति से प्रकृति के भगवान की ओर ले 
जाता है । 


वेदों की धमम-ध्वनि 


इस चमत्कार पूर्ण संसार मे अपने को रखने की कल्पना करके, यह देखने का 
प्रयत्त हमने किया कि वे कौन से पदार्थ रहे होंगे जिन्होंने हमारे प्राचीन पूर्वजों को 
आश्चर्य चकित किया, विमुग्ध किया और उनमे भय मिश्रित विस्मय का सचार किया। 
केवल देखेने और आश्चर्य करने से किसने उनमे चेतना उत्पन्न की जागृति पैदा की 
जिससे वे अपने सम्मुख हृश्यो को देखकर, गाने लगे, विचार करने लगे और ग्रम्भी रता- 
पूर्वक उन पर मनन करने लगे | 


' इसके बाद हमने अपने निष्कर्षों की वैदिक कवियो के मत्रो से तुलगा की । उन मल्तरो 
में घामिक विचारों का सकलन अपने प्राचीन रूप मे सुरक्षित है कम से कम उस मावव 
वर्ग के लिये जिसमे हम हैं। इसमे सन्देह नही है कि मानवी विचारो के प्रथम प्रभात 
ओर प्रशज्ञा के प्रथम गीतो के बीच, जो शुद्ध छन्द मे.औओर अत्यन्त परिष्कृत भाषा मे 
रचे गये, एक बडा समय बीता होगा नहीं, नहीं, अवश्य बीता था जो पीढियो का सैकडो 
का नही,” हजारो वर्षों का रहा रहेगा । फिर भी मानवीय विचारो का क्रम इस प्रकार 
चलता रहा कि एक बार मानवीय भाषा पर अधिकार पा लेने के बाद, वैदिक मन्त्रो की 
सतर्क समीक्षा ने हमे वही निष्कर्ष दिये जो आशातोत थे-। 

, +वही:पदीर्थ, जिनको हमने छाँट लिया था, जो मस्तिष्क पर यह प्रभाव डाले 
सकते थे: किल्सम्मुख हृश्यमान पदार्थ से- अधिककी भावना उत्पन्न. हो सकती थी, दृश्य- 
मान से अधिक, श्रव्य से अविक और अनुभव से अधिक की भावता उठ' सकती थी» 


अनन्त के. विचार, और नियम देह 


वास्तव में, वेदों के अनुसार खिडकियाँ सिद्ध-.. हुई जिनसे प्राचीन आर्यों ने प्रथम बार 
अनन्त को भाँका ।_ लि किक कि 
अनन्त की-प्राच्ीनतम भावना, 

* 'जब मैं अनन्तता कहता हूँ तो हमे अंनेन्‍्त को मात्रां-पुरक अर्थ मे ही नही लेना 
है, जैसे अनस्त (अत्यधिक) ' छोटा या बडी ।' यद्यपि अनन्त को यह भांवना साधीरणतया 
प्रचलित है फिर भी यह बहुत खोखेलीं औरः 'ओछीं है ।' प्रांचीन आर्यों के लिये अनन्त 
का! रूप बदलता गया प्रत्येक सांन्त पदार्थ के रूप के साथ ही, जो उसका आंधार था 
या पृष्ट भूमि थी । मनुष्य की चेतनता मे, जितना ही अधिक हृश्यमान, श्रव्य, था सान्‍्त 
था उतना ही केम॑ अहृश्य, अेश्राव्य या अनन्त था इन्द्रियो की पहुँच जैसे बदलती गयी 
वैसे ही यह सन्देह बदलता गंया कि इनकी पहुँच के आगे क्या होगा ? 

उदाहरण के लिये एक सरिता या पर्वत की भावना मे प्रभात या घन-गर्जन 
और वायु की अपेक्षा कम अनन्त को पृष्ठभूमि की आवश्यकता होगी । ऊषा प्रत्येक 
प्रभात मे आती है किन्तु वह क्यां है और कहाँ से आती है यह कोई नही बता”सकता 
है ।” “वायु अपनी इच्छानुसर्र बहती है । तुम केवल उसकी आवाज सुनते हो; यह नही 
बता सकते हों कि वेह कंहाँ से जाती है और कहाँ जाती है ।” सरिता की बाढ से या 
पर्वत खण्ड हूटने से जो विनाश होता था उसे समभना सरल थां, किन्तु यह समभना 
कठिन था कि तूफान आने के पूर्व वृक्षों को' कुंकाता कौन था और वह कोन था जो घन 
गर्जन और तूफान मे पर्वतो को हिंला देता था और मकानों को विध्वस्त कर देता था । 


इसलिये तथा कथित बढ्/-देवता-जो सदैव अधिकाश मे इन्द्रियो द्वारा प्राप्य बने 
रहे, उस नाटकीय रूप को प्रायः नही ही प्राप्त कर सके जो उनको दूसरे देवताओं से 
भिन्न रखता है | उन देवताओ मे भी-वे देवता जो नितान्त अह्,्यमान थे और जिनका 
प्रतिनिधि रूप प्रकृति भे कुछ नही -था जैसे इच्द्र, वर्षा-दाता रुद्र, घन-घोष करने वाला 
सारुत, तूफान के देवता, और वरुण भी, शीघ्र ही प्रकाशमान आकाश, ऊषा या सूर्य से 
अधिक व्यक्तिगत और घामिक रूप प्रहणा करते हैं। इसके साथ ही इन सत्ताओ का 
जो अनन्त या अलौकिक रूप है सरलता से मानवीय रूप ले लेता है । उनको अनन्त 
नही पुकारा गया वरन्‌ अजेय, सर्वव्यापो,-सर्वज्ञ, सर्वशक्तिमाव कृहा गया और अन्त 
में अनन्त ऐसे सूक्ष्म नाम दिये गये । मैं कहता है हमे इसी की आशा थी । साथ ही मैं 
यह भी कहता हूँ कि यह भाशा की प्रवृत्ति बहुत भयकर है । 


विचार के नवीन स्वर की खोज-करने मे सर्वोत्तम यही है कि पहले से आशा 
न की जाय । केवल तथ्य एकत्र किये.जाय” जो मिले उन्हे स्वोकार किया जाय और 
उन विचारों बोर तथ्यो को पचाया जाय.। 


१५६ धर्म, को उत्पत्ति और विकास 


अदित्य अनन्त 


आपको आदइचर्य होगा जैसा मुझे हुआ था जब मुझे यह तथ्य ज्ञात हुआ कि वेद 
में एक देवता है जिसका नाम अनन्त, सीमा हीन है संस्कृत मे उसे अदिति कहते हैं। 

अदिति, दिति से निकला है निषेघात्मक विशेषण आ लगा है | दिति मूल धति 
से निकला है जिसका अर्थ हैं बांधघवा, दिति का अर्थ बंधा हुआ । इसलिये अदित्य का 
प्रारस्मिक अर्थ रहा होगा बन्धन होन, मुक्त, श्युखला-हीन अचन्त, अनन्तता इसी पातु 
के ग्रीक मे द्या' है जिसका अर्थ है शिर के चारो ओर बाँवना दिति ग्रीक मे घास! 
और “अदिति” अयास' होगा । 

यह कहा जा सकता है। कि अदिति नाम का देवता जिसका अर्थ ,अनन्त है 
बहुत बाद में उदय हुआ । जो है उसे समकना अधिक बुद्धिमानी है उसकी कल्पना की 
अपेक्षा जो होना चाहिये । अनन्त की शुद्ध और सूक्ष्म भावना आधुनिक जान पड़ी इसलिये 
हमारे अनेक वैदिक विद्वान उसे बाद का सूक्ष्म रूप कहने लगे जो सूर्य देवताओ के भी 
आदित्यो के पुत्रो के नाम के लिये आविष्कृत हुआ । अदिति के लिये अलग से मन्‍्त्र नही 
हैं इसलिये उन्होने निष्कर्ष निकाला कि अदिति वेदिक कविता के बाद के काल में आयी। 

द्यास के सम्बन्ध मे भी यही कहा जा सकता है जो ग्रीक शब्द ज्यास के समकक्ष 
है । वह अदिति से भी कम है आया । 

किन्तु यह वया आविष्कार नही है । हम जानते हैं कि भारत मे जब सस्टक्ृत का 
एक शब्द भी नही बोला जाता था तब वह था या यूनान मे ग्रीक के प्रचलन के पहले 
वह था । वह वास्तव में आर्यों का प्राचीवतम देवता है जिसका स्थान बाद को इद्ध 
रुद्र, अग्नि और दूसरे शुद्ध भारतीय देवताओं ने लिया । 

अदिति आधुनिक देवता नहीं 

अदिति के सम्बन्ध मे भी यही बात है। उसका नाम द्यौस, आकाश, पृथ्वी, 
धिन्धु, सरिता: आदि आदिम कालीन. देवताओं के साथ आता है। वह, आदित्यो की 
काल्पतिक माताभ्नही, है वरतु सब देवताओं की माता है । इसे समभते के लिये हमे 
उसके जन्म स्थान का पता लगाना चाहिये । अदिति नाम कैसे पडा, अनन्त, सीमाहीन । 
प्रकृति में दृश्यमाव कौन पदार्थ था जिसे प्रारम्भ मे यह नाम दिया गया । 


आंदांत का आाकातक आरम्भ 
मेरा विश्वास है कि इसमे सन्देह नही है कि अदित, अवन्त नाम अषा के प्राचीत- 
तम नामों में हैं, या उसे और भी शुद्ध भाषा में कहे तो आकाश के उस अश का नाम 
है जहाँ से प्रत्येक प्रभात में ससार का जीवन और प्रकाद्य प्रस्फुटित होता है । ऊषा 
को देखिये और कुछ क्षण के लिये. अपनी नक्षत्र-विद्या भूल जाइये । मैं पुछता है जज 


अनन्त के विचार और नियम १५७ 


"रात्रि का घन पटल धीरे-घीरे हटता है, वायु मन्द-मन्द ओर स्वच्छ चलने लगती है, 
प्रकाश का आगमन प्रारम्भ होता है; पता नही कहाँ से, तब क्या यह अनुभव नही 
होगा कि हमारे नेत्र, कहाँ तक देख सकते है जहाँ तक और फिर भी असफल अनन्त के 
नेत्रो मे हो देख रहे है ? प्राचीन दृष्ठाओ को ऊष्ण दूसरे लोक का स्वणिम द्वार 
खोलती दियायी देती थी और जब ये द्वार सूर्य की विजय के उपलक्ष में खुल जाते थे 
तब उनके मस्तिष्क सरल बालकों की भाँति इस सान्‍्त जगत के आगे घुसते थे । प्रभात 
आता था और जाता था किन्तु उसके पीछे सदेव प्रकाश और अग्नि का समुद्र रह जाता 
था । जहाँ से वह आता था । क्या यह दृश्यमान अनन्त नहीं था ? ओर इससे अच्छा 
नाम और क्या दिया जा सकता था जो वैदिक कवियों ने दिया, अदिति, अनन्त, सीमा- 
होन, सबसे आगे और सब से परे । 

इस प्रकार हम देखते हैं कि वह देवता, जो हमे इतना सूक्ष्म जान पडता था 
कि प्रकृति मे उसके जन्म स्थान का कुछ पता नहीं लगता था और आधुनिक समभा 
जाता था कि हम उसे वेद मे न होने की बात कहते थे हिन्दू मस्तिष्क (१) का सर्वप्रथम 
सजन था । बाद के युग में अनन्त अदिति आकार्श में समाविष्ट हो गया होगा, पृथ्वी 
के अर्थ मे भी प्रयुक्त होने लगा होगा किक्‍्तु प्रारम्भ में वह आकाश ओर पृथ्वी से 
बहुत परे था। हम मित्र और वरुण को, जो दिंव और रात के प्रतिनिधि थे, सम्बोधित 
ऋतचा (२) मे पढ़ते हैं 'ओ मित्र और वरुण तुम अपने रथ पर चढते हो जी सूर्योदय के 
प्रथम ऊषा काल मे स्वर्ण मंडित है और सूर्यास्त (३) के समय लौह-दन्ड सयुक्त है। 
वहाँ से तुम अदिति और दिति को देखते हो ।” अर्थात्‌ जो 'दूंर है और जो निकट है, 
जो अनन्त है और जो सान्‍्त है, जो मरणशोल है और जो अमर है । 

दूसरा कवि ऊषा को अदिति (४) का मुख कहता है । इससे यह प्रकट होता है 
कि अदिति स्वय ऊपा नही है वरत्‌ ऊषा के परे कुछ है । 





(१) मैंने अपने ऋग्वेद सहिता के अनुवाद मे खड १, पृष्ठ २३०-२५१ में 
अदिति के सम्बन्ध मे विवरण सहित लिखा है | डा० अल्फ़रोड हिले क्राद का एक उत्तम 
निवन्ध है “उबर द गोटिन अदित” १८७६ के पृष्ठ ११ मे इस शब्द का मूल दा 
बताते हैं जिसका अर्थ बाधना किन्तु वे अदिति को अक्षय के अर्थ मे लेना अधिक पसन्द 
करते हैं और उसे सर्वव्यापी के अर्थ मे लेने से रोकते हैं। - 

(२) ऋग्वेद ५,.६२, ८। के 

(३२) प्रमात के प्रकाश ओर सच्ष्या-के-प्रकाश का अन्तर दो रंगो से -व्यक्त - 
किया गया है, सोना और लोहा । 


(४) इविड १, ११३, १८१ 


१५७८ 'धर्म कीं उत्पत्ति और विकास 
सूर्य और समस्त सुर्य-देवंता पूर्व से उदित होतें हैं; 'इसलिये हम संमंभ सकते हैं 
कि' अदिति को प्रकाशमान देंवताओ की मांतों क्यो कहा गया, विशेषत: मित्र और वरुण 


की माता (ऋग्वेद १०,३६१३) अर्यमां और भग की और 'अन्त में सात या आठ आदित्यो 
की माता क्यों कहा गया । पूर्व से उंदय'होने वाले साते सूर्य-देवता कहे जाते' हैं । 


सूर्य आदित्य कहलाता है (ऋग्वेद”८,१०१,११) और “महान असि सूर्य! आदित्य 
सहान असि” कहा गया है। आदितेंय भी कही गया है (ऋग्वेद १०,८८,११) 


इन पुत्रों के नामो के कारण ही, निस्सन्देहु अदिति को स्त्रीलिग मे प्रयुक्त किया 
गया। वह माता ,है, शक्तिशाली, मयानक और सम्राट पद वाले उसके पुत्र हैं ऐसे भी 
पद हैं जिनमे अदिति को पुरुष देवता माना गया है। या एक सत्ता के रूप भे समझा 
गया. है । 

अदिति का अधिक सम्बन्ध ऊपा से है किन्तु उसकी उपासना केवल प्रात काल 
ही नही मध्याह्न काल मे भी की गयी है और सन्ध्या के समय भी की गयी है। (१) 

अथर्ववेद मे (१०,5८,१६). जब [हम पढते हैं “जहाँ से सूर्य उदय होता है ओोर 

जहाँ वह अस्त होता है, मेरे विचार, से ,वह्‌-प्राचीनतम है,। उसके-आगे कोई नही जाता 

है ।7? तब प्राचीवततम का अनुवाद हम अदिति कर सकते हैं। अदिति की, शीघ्र ही पूजा 
होने लगती है, आदर दिया जाने लगता है । उससे प्रार्थना, की जाती है कि वह अन्ध- 
कार को दूर हठावे और छत्रुओ को-भगावे-जो अन्धकार भे विचरण करते हैं। इतना 
ही नही यह-भी प्रार्थना की.जाती है कि वह मनुष्य की प्रत्येक ,पाप से रक्षा करे जो 
उसने क्रिया हो । & हा 
अन्धकार ओर पाप 


ये दो विचार, अन्धकार और ॥प, जो हमें अलग जांन* पडते हैं; पुराने, आरयो 

"के मस्तिष्क मे निकट से सम्बन्धित थे। मैं कुछ उद्ध रण यह स्पष्ट करने के लिये दे रहा” 
हूँ कि प्रायः एक विचार, शत्रुओं का ' भय, दूसरा मय पाप को, सम्मुख लाता है जिसे 
हंम अपना सबसे बडा शत्र कह संकते हैं । ' ' 

“ओ आदित्य गण । (२) हमे' भेडियो के मुख से बचाओं, ' एक बन्धन युक्त चोर 
की भाँति ओ अदिति ।” “अदिति (३) दिन मे हमारे पंशुओ 'की' रक्षा करे वह जों 
कभी धोखा नही देती, रात्रि मे "हमारी रक्षा करे । वह निरन्तर पाप ' से हमारी रक्षा 
करती रहे (अह सह, पाप की चेतना से उत्पन्न कठवरोध चिन्ताओ। और धीमान 


(१) इबिड ५, ६६, हे । 
(२) ऋग्वेद 5५,६७, १४ । 
(३) इबिड ८५,१०,६,७ । 


3 4 हा 


अनन्त के विचार और नियम त्श्ः श्‌ 


अदिति-दिन मे हमारी सहायता, करे।॥वह-कंपा 'कर*हम पर सुख की वर्षा करे शैत्रओ 
को भगावे' -। ४. 

पुन. “अदिति, (१) मित्र और वरुण हमारे सब पाप'क्षमा करें जो हमने 
किये हो | हमे विस्तृत अभय, प्रकाश मिले ॥ ओ;इन्द्र | दीर्घ कालीन अन्धकार हमारे 
निकट न आवे । अदिति हमे निष्प्राण (२) करे । | 
। अंदिति की भावना से एक ओर विचार स्वाभाविक रूप से उठा है। हम जहाँ 
भी जाते हैं, कि भविष्य जीवन की एक कल्पना, सूर्य और दूसरे आकाशीय नक्षत्रों के 
(३) प्रतिदिन आने और जाने से उत्पन्न हुई।' हम आज भी कहेंते हैं “उसका: सूर्य 
अस्त हो गया । यह माना जाता था कि सूर्य का जन्म प्रात होता' है और-मृत्यु शाम 
की होती है । यदि उसे "अधिक- जीवन दिया जांता था तो 'केवल एक वर्ष का । उसके 
बाद सूर्य की मृत्यु हो जांती थी । जैसा हम आज भी कहते' हैं “पुराना वर्ष मर गया ३” 
उनका विश्वास यह भी था कि जो मर जाते हैं'वे पश्चिम को' जाते हैं । | 


ह अमरतत्व 


- इसके साथ ही एक विचार और उठा। प्रकाश पूर्व से आता,है। इसलिये पूर्च 
दिक्षा अनेक प्राचीन राष्ट्रो के लिये देवताओं का निवास मानी गयी । जहाँ-अमर सद्देव 
निवास करते हैं। जब यह विचार एक बार «उठा कि पुण्यात्मा मनुष्य देवताओं के 
साथ निवास करते हैं तब वे भी पूर्च दिशा: वासी/माने गये । 3४७ 

इसी प्रकार के कुछ अर्थ मे हम देखते हैं कि अदिति'को अमर लोगो का जन्म 
स्थान कहा गया है । इसो भाव मे एक वेदिक कचि ने गाया है । महान अदिति के पास 
हमे पुनः कौन पहुँचायेगा ; जिससे हम अपने पिता माता को देख सके ? क्या यह अम- 
रत्व की एक सुन्दर सूचना नही है जो सरल है.परल्तु पूर्णात: स्वाभाविक है यदि आप देखे 
कि यह प्रगति कैसे हुई जो प्रतिदिन. जीवन की घटनाओ द्वारा निर्देशित थी और जिसे 
भावनीय हृदय की उद्बुद्धता ने वाणी दी थी, जिसे दूसरा सहायक सुलभ नही थी। 


यही बडा पाठ हमे वेद सिखाते हैं। हमारे सारे विचारो,- का प्रकटत: अत्यन्त 

सूक्ष्म विचारो का भी, समारद्ध प्रतिदिन की होने वाली घटनाओ से हुआ जो हमारी 
इच्द्रियो के सम्मु्न चदित होती थी ; कुछ समय के लिये मनुष्य प्रकृति की इन प्रकारों से 
असावधान रह सकता है किन्तु वे बार-बार जाती है, प्रतिदिन आती हैं प्रत्येक रातरि-को 
घटित होती है । अन्त में उतकी ओर ध्यान देना हो पड़ता है । एक बार उन पर ध्यान 


(१) इब्रिड २२७, १४ 
(२) इविड १,१६८,२२ | ह । 
(३) एच० स्पेसर"सोंशालाजी” १, पृष्ठड२२९।॥ .  ., 5 श 


। 


१६० धर्म की उत्पत्ति और विकास , 


देने से वे अपना आशय बराबर स्पष्ट करती जाती हैं । और जो पहले केवल सूर्यो> 
दय जान पड़ता था वह अन्त में अवन्त का हृश्यमान अवतरण बन जाता है। सुर्य का 
अस्त होना भी अमरत्व को पतली भलक देता है | है. 


बेद में दूसरे धार्मिक विचार 


, अब हम उन विचारों में से एक ओर विचार की समीक्षा करें जो अत्यन्त सूक्ष्म 
ओर कृत्रिम जान पडता है; मानव विचार की अत्यन्त प्रारम्भिक अवध्या में उसे 
मानना कठिन जान पड़ता है किन्तु जो वेद के निर्णय के अनुसार मनुष्य के हृदय मे 
उसके बौद्धिक विकास-स्तर पर सबसे पहले निकला था। मैं वेदो को उससे अधिक ; 
कालीन नही मानना चाहता जितने वे वास्तव में हैं, मैं अच्छी तरह जानता हूँ उसके पूर्व 
का मध्यकालीन युग क्या था । उस पुरातन वृक्ष मे परत पर परत हैं ; इतने कि उनका 
गिनना असम्भव हो जाता है । अन्त से हम भानवीय विचार के इस धीरे-धीरे और बहु- 
कालीन विकास के सम्बन्ध में आश्चर्य भे डब जाते हैं । जो भाधुनिक जान पडता है उसी 
के पार्र्व में ऐसा भी है जो पुरातव और आदि कालीन लगता है । और यहाँ हमे पुरा- 
तत्व शास्त्र से सबक सीखना चाहिये और प्रारम्भ से हां विचारो के परस्पर विरोधी 
कालो का सिलसिला तै नहीं कर लेना चाहिये । बहुत समय तक पुरातत्व शाल्तरियों ने 
सिखाया कि पहले पत्थर का युग था जब कि कासा या लोहे के अस्त नही मिलते थे # 
उसके बाद कांसे का युग आया । कबरो से कासा और पत्थर के हथियार मिलते हैं ४ 
लेकिन लोहे के नही । अन्त मे कहा जाता है कि लोहे का युग आया जब्र कि लोहे के 
हथियारों का प्रचलन-था । लोहे के हथियारों ने पत्थर और ' कांसे. के हथियारों का 
स्थान पूर्णतः ग्रहण कर लिया । 

' ) तीन कालों के इस सिद्धान्त में जिसमे उपकाल भी थे, वास्तव में बहुत कुछ. 
सत्य है'। किन्तु जब इसे पुरातत्व शास्त्र के पूर्वाग्रह रूप मे स्वीकार कर लिया गया तो 

इससे बहुत समय तक दूसरे पूर्वाग्रहों की भाँति स्वतन्त्रता अध्ययन और समीक्षा में 
बाघा पडी । अन्त मे. यह पाया गया कि सिलसिलेवार या तत्कालीन धातु का प्रयोग 
स्थानीय परिस्थतियों पर निर्भर था और“जहाँं खनिज पदार्थ, लोहा आदि सहज सुलभ 

रूप में उपस्थित थे वहाँ लोहे के हथियारःमिल सकते थे और मिले, पत्थर के हथियारों 

के साथ ही और कांसे की कारीगरी के पहले भी । का 

> हमे इससे सावधान रहना चाहिये और यह न मान लेना चाहिये कि क्रमशः 
बौद्धिक काल आये । ये सिद्धान्त पहले से स्थिर कर लेना ठौक नहीं*है । वेदों में ऐसे 

विचार हैं जो अत्यन्त अच्छे और प्रारम्मिक जान पते हैं जैसे पेत्थर आदि के हथियार 

किन्तु उनके पार्श्व मे ही इतने सूक्ष्म और:/तीजे बुद्धि के विचार हैं जो कासा और लोहें 
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के समान चमक रखते हैं। इससे क्या यह कहा जायगा कि उज्वल और सुन्दर विचार 
आधुनिक है अधिक आधुनिक है, भद्दे ढंग से काटे गये हथियारों की तरह दूसरे विचार 
उनकी तुलना मे कम हैं । ऐसा हो सकता है कित्तु हमे यह स्मरण रखना चाहिये कि- 
कारीगर कौन हैं ? उनका रचयिता कौन है ? प्रत्येक काल मे प्रतिभा रही है। प्रतिभा 
प्र समय या काल का बच्धन नही लग सकता है। उस मनुष्य के लिये, जी आत्म 

विश्वास रखता है ओर अपने चतुदिक ससार मे भी विश्वास रखता है, हजारों समी-- 
क्षाओं और अनुमृतियों की अपेक्षा, केवल एक भलक अधिक पर्याप्त है। सच्चे दार्शनिक 

के लिये, प्रकृति का वातावरण, उसे दिये गये नाम, उसके प्रतिनिधि देवता, प्रभात के 

कोहरा के समान एक ही विचार मे सब विलीन हो जाते हैं और वह घोषणा करता है 
चेद को जो काव्यमय भाषा मे केवल एक है, यद्यपि कवि उसे अनेक नामों से पुकारते- 
हैं । “एक सदूविप्रा बहुधा बदन्ति ।”” 


इसमे सन्देह नही है और हम कह सकते हैं कि कवियों के अनेक नाम पहले आये: 
होंगे और फिर दार्शनिको ने उन्हे हटाया होगा । यह ठीक हैं किन्तु कवि युगो तक इन्द्र, . 
वरुण, मित्र या अग्ति की आराधता मे मन्त्र लिखते रहे होंगे और उसी समय भारत 
के दार्शनिक विरोध करते रहे होंगे जैसे हेराक्लिटोज ने विरोध किया और व्यर्थ मे विरोध 
किया, देवताओ की अनेक कथाओं का, उनके, नामो का और मन्दिरों का भी । 


ऋत का विचार 


' यह प्राय: कहा गया है कि आदिम कालीन लोगो मे ऋत के विचार का अभाव: 
था। ग्रीक और लेटिन मे भी ऋत (नियम) का साम्राज्य” के समानार्थक शब्द पाना: 
कठिन है | द्यूक आफ आरगिल की एक पुस्तक का यह शीर्षक था। यह विचार,.. 
अपने पहले के अर्द्ध-चेतन रूप में वेद मे उतना ही प्राचोन है जितना कोई भी विचार । 
अचेतन सृष्टि की बात बहुत की गयी है । उसका अतिरजित वर्शन किया गया है । 


फिर भी बहुत सा मानसिक कार्य हो रहा है, उसे हम अचेतन कह सकते हैं-- 
मानसिक कार्य जिसे अभी भाषा मे प्रकट नहीं किया जा सका है। इच्द्रियों हजारोः 
अनुजृूतियाँ प्राप्त करती रहती हैं। उनमे से अनेक पर ध्यान नहीं दिया जाता है और 
ऐसा जान पडता है स्मृति-पटल से सदा के लिये उनको साफ कर दिया गया है। किल्तु 
वास्तव मे पूर्णा रूप से कुछ भो साफ नही किया जा सकता । शक्ति-स रक्षण का सिद्धान्त 
इसे अस्वीक्रार करना है। प्रत्येक अनुमति अपना चिह्न छोड़ जाती है, वार-बार आवृत्ति 
से ये चिह्न घने हो जाते हैं आर अन्त मे घ'घले चिह्नो के स्थान पर स्पष्ट रेखाएं बनाः 
जाती हैं और अन्त मे वही हमारे मानसिंक जगत के सम्पूर्ण घरातल, प्रकाश, छाया 
और सामान्य रूप का निर्णय करती है । हज 
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' इस प्रकार हम समझे सकते हैं कि जब प्रकृति के महान औरः ,प्रभावशाली 
“हश्यमय, मास, प्रशंशा ओर आनन्द मानव मस्तिष्क भे उत्तन्न कर रहे थे तब एक ही 
-हृश्य के प्रति दिन घटित होने से, रात्रि'और दिवश्न के अचुक आगमान से चत्धमा'के 
प्रतिपक्ष 'घटने बढ़ने से, ऋतुओ के परिवर्तन से और नक्षत्रों के गतिपूर्सा #्ृत्य 'से, एक 
भावना की वृद्धि हो रही थी विश्वान्ति कीं, सुरक्षा की भावना जो पहले केवल थीं; उदे 
व्यक्त करना कठिन था पर फ्रेंच या 'इटेलियनः में अपना घर समझने की. भावना 'कह 

सकते है। एक प्रकार की अचेतन अवस्था किन्तु जो धारणा का रूप लेने की क्षमता 
रखती थी जब अनेक अनुभूतियाँ समाविष्ट हुई एक हो' भावना मे और . जब उनकी 
धारणा सम्भव हुईं तव उनकी अभिव्यक्ति भाषा में हो सकी । 


यूनान और रोम के पुराने दार्शनिकों मे यह भावना अनेक प्रकार से व्यक्त 
हुई है। जब हेराक़्टोज ने कहा था कि सूर्य या हेलिओज” सीमा से बाहर नही 
जायगा तब उसका क्‍या अभिप्राय था ? इसका अर्थ तो 'यही/।हुआ कि जो मार्ग सूर्य 
-के लिये निश्चित किया गया है उससे हटेगा नहों। और जब उसने कहा' कि एटि- 
-नीज' सत्य के समर्थक आश्रय दाता, उसे जान लेंगे यदि वह मार्ग से हटेगा तब क्या 
अभिप्राय का ? इससे अधिक स्पष्ट झौर कुछ नही'हो सकता कि वह एक नियम को, 
“ऋत को स्वीकार करंता था जो प्रकृति के सम्पूर्ण क्रिया कलाप मे व्याप्त है। उस 
“नियम को हेलिओज' सूर्य या दूसरे प्रकाश देवताओं को मानता पडता है। यूनाच के 
दर्शन मे यह विचार बहुत प्रभावोत्याशइक सिद्ध हुआ | जहाँ तक धर्म का सम्बन्ध है 
मैं समभता हूँ कि इसमे हम भाग्य या यूतानी 'मोयरा” के वीजाकुर पा सकते हैं । 
रोम के दार्शनिको मे अति प्राचोच और मौलिक विचारो के मिलने की आशा"नहीं है 
“फिर भी मैं स्रिसरों को एक प्रसिद्ध उक्ति उधृत करता हूँ जो हेराक्किटोज के विचार 
का सच्चा उपयोग है । सिसरो का कहना है कि मनुष्यों को स्वर्गीय सत्ताओं पर केवल 
'विचार और धारणा ही नहीं करनी है, उनको अपने जोवन मे-उतारना है । उस ' नियम 
व्यवस्था और क्रम से अपने जीवन को बनाना मुख्य अभिप्राय,हैं। यह ठीक त्हीं बात 
हहै जिसे वेद के कवियों ने अपनी सरल भाषा में व्यक्त-करने का प्रयास किया. है। / , 


अब हम पुनः वही प्रश्न करते हैं जो हमने अनन्त के विचार के बीजाकुर खोजने 
जे किया था । प्रकृति में नियम, व्यवस्था या क्रम के विचार का जन्म कहाँ हुआ 
“उसका प्रथम नाम क्या था ? उसकी पहली सचेतन अभिव्यक्ति क्या थी ? 


मेरा विश्वासः हैकि वह सस्कृत का ऋत शन्द था।: यह शब्द भारत को 
समस्त धार्मिक कविता-का गम्भी रःऔर मुख्य, धब्द, है, कर्ता सज्भीतत की टेक़ है यद्यपि 
>जाह्मणो के प्राचीन धर्म पर लिखने वालो ने शायद हीःइसे।व्यक्त किया है । ,/ 
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समस्त देवताओं को जो विशेषण दिये गये है वे ऋत से निकले हैं | उनका 
अभिंप्रांय है दो विचारों को व्यक्त करना) पहला विचार यह है कि देवताज़ो:ने प्रकृति 
मे नियम, व्यवस्था स्थापित की और प्रकृति उत्तकी आज्ञा मानती'है। दूसरा विचार 
यह है कि एक नैतिक त्तियम है जिसे भनुष्य को मानना- चाहिये । उस नैतिक नियम को 
तोडने पर देवता दडं देते हैं। ऐसे विशेषरा बहुत ही महत्वपूर्ण हैं-। इनसे प्राचीन 
भारत के धर्म का-रहस्य खुलता है । देवताओं _के केवल नाम और प्रकृति के दृश्यों से 
कुछ मम्बन्ध, .अधिक काम नहीं देते । किन्तु उनका, यथार्थ ज्ञान प्राप्त करने मे अनेक 
बाधाये हैं । 

ऋत ऐसे शब्दो के मुख्य, गौणा या सहायक अर्थ कभी-कभी एक ही मंत्र मे 
मिलते हैं ॥ कवि को स्वय, उनका भेद न ज्ञात होगा । दूसरे भाष्यकार उसे शायद ही 
कर- सके जो-वह स्वय नही कर सका। जब हम नियम की बात करते हैं तब क्‍या 
स्पष्टत: समभते हैं कि उसका अर्थ क्या है ? क्या हम यह आशा रखतें हैं कि आधुनिक 
दाशंनिको से प्राचीन कवि अधिक स्पष्ट और यथार्थ वक्ता एव विचारक थे। 


इसमे सन्देह नही है कि अधिकाश्ञ स्थानों में जहाँ ऋत आया है उसका अस्पष्ट 
और साधारण अर्थ नियम, व्यवस्था, पवित्र रीति या बलिदान 'बिना'किसी विरोध के 
किया गया है किन्तु यदि हम वेदों के मन्‍्त्रों के किसी भाषा को देखे और स्वय पूछे कि 
इन बडे अर्थ वाले छव्दों के हम क्या अर्थ निश्चित रूप से लगा' सकते हैं तो हमे अपनी 
पुस्तक निराशा से बन्द कर देनी पडेगी । यदि अग्नि या दूसरा सूर्य कक्ष' का देवता देवी 
सत्य ( ऋत ) की प्रथम सतान' कही जाती है तो इस भाषा का आश्वय क्‍या होगा ? 
सोभाग्य से ऐसे पदो की पर्याप्त सख्या बची हैं-जिनमे' ऋंत शब्द आया' है और इससे 
हमे इन शब्दों के फ्रॉभमिक विकास और अर्थ के जानने मे सहायता मिलती है ।' 


इसमे सन्देह नही है कि ऐसी प्राचीन इमारत के पुनर्गठत में अनुमान को आव+ 
इयकता अनिवार्य है । मैं अपने विचार प्रस्तुत करता हूँ कि ऋत शब्द का मूल आधार 


क्‍्या-था ? उसके ऊपर बाद के काल मे कैसी,इम्रारत बनी, ये विचार अनुमान मात्र 
है और अथम प्रयास. है । 


है 
ह। बन 


हे ऋत काः्प्रारम्मिक, अश्े- , , : 
_ मेरा'विश्वास है कि ऋत का प्रयोग प्रारम्भ में सूर्य और समस्त'आकाशीय 
डो कीं'निश्चित गति को व्यक्त करने के लियें किया गया'। वह' ऋ क्रिया से बना है| 
इसका अर्थ हो सकता है जुटा 'हुआ, स्थिर किया हुआ, गया हुआं, ।जाता- हुआ, जाते 
का माग । मैं दूसरा अर्थ ठोक मानता हैं और दूसरे शब्द निरऋति'मे-इसका मूल पाता 
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हैँ जिसका अर्थ है बाहर जाना । फिर उसका अर्थ होता है क्षय, नाश, ' मृत्यु, विनाश 
का स्थल गत॑ और बाद भे अनृत, नरक की माता । 


तन 


सूर्थोदय से सूर्यास्त तक सूर्य का चलना, यात्रा, यात्रा का मन्त्र, फिर ऊपा का 
उदय होना, रात्रि दिवस का क्रम, उनके अनेक प्रतिनिधि, यात्रा का ऐसा मन्त्र जिसमे 
रात्रि या दिवस बाधा नही डाल सकते, ये सब ऋत ( सत्य ) गतियाँ कही जाय॑गी, 
इनको ऋत ( अच्छा ) कर्म कहा जायगा और ऋत पथ माना जायगा । 


प्रतिदिन की गति या वह पथ जिस पर यात्रा होती थी इतना महत्वपूर्ण नहीं 
था जितना कि प्रार॒भिक दिशा, मादेश जो उसका निर्णाय करता था, वह विन्दु जिससे । 
यात्रा प्रारंभ होती थी और जहाँ समाप्त होती थी । वैदिक कवियों के विचारों में इसका 
प्रमुख स्थान था जब वे ऋत की बात कहते थे । इसलिये वे ऋत (सत्य) पन्‍्य की बात 
करते हैं । जिसका सीघा और सरल अर्थ सत्य पन्य होता है, इसमे सन्देह को स्थान नहीं 
है । किन्तु इसका निर्देशन वह अज्ञातशील करती थी जिसे समभते के लिये ऋत ताम 


दिया गया था था । 


यदि आप स्मरण करें कि अदिति, निस्सीम, पहले पूर्व के अर्थ मे प्रयुक्त था 
जो प्रत्येक प्रमात मे आकाश से जहाँ से सूर्य प्रतिदिन अपनी यात्रा प्रारभ करता था, 
अनन्त दूरी का पठ खोलता था, तब आश्चर्य नही होगा कि ऋत, वह स्पान या शक्ति 
जो सूर्य का पन्‍्य निर्देशन करती है वेद मे प्रायः अदिति का स्थाव ग्रहरा करता है | हम 
देखते हैँ कि सूर्य को ऋत का उज्वल मुख कहा गया है । इतना ही नही, ऐसो प्रार्थनाये, 
मिलती हैं जिनमे महान ऋऋष् को पृथ्वी और आकाश में अदिति के बाद दूसरा स्थान 
मिलता है । स्पष्ठत, ऋत का निवास पूर्व मे है जहाँ पर; प्राचीन कथा के अनुसार, 
प्रकाश लाने वाले देवता प्रत्येक प्रभात में अन्धकार की गुफा भेदते माने जाते हैं, वह 
गुफा डाकू का निवास स्थान है । वहाँ से वे घेनुओ को निकालते हैं। जिसका अर्थ है 
दिन । प्रत्येक दिन को एक घेनु माना गया है। धीरे-धीरे गुफा से जो अत्यत्त तिमिरा- 
उछना है, वे निकलती है और पृथ्वी तथा आकाश के विस्तार चंरागाह में जाती है । 
जब यह उपमा और कल्पना बदल जाती हैं तब सूर्य को अपने घोडो को जीव लगाम 
लगाते माना गया है फिर वह ससार मे अपनी यात्रा पर निकंलता है । तब ऋत को 
वह स्थान कहा गया है । जहाँ घोडे खोल दिये जाते हैं । कही कही पर यह कहा ग्रया 
है कि ऊषा ऋत के गर्भ में रहती है। इस सम्बन्ध मे अनेक क्थाये हैं। किस प्रकार 
ऊषा की सुक्ति प्राप्त की गयी या कैसे ऊष्ा ने इन्र आदि देवताओं को सहायता कीः 
और चुराये हुये पशुओ को पुनः प्राप्त किया । या छुराये गये घन को फिर से लोदा 
लिया जो. रात्रि के गहन अन्धकार गत मे छिपा था। - ., । > 


का जला 


अनन्त के विचार और नियम १६५ 


- सरमा की कथा 


सबसे प्रसिद्ध कथा इन्द्र की है। उन्होंने पहले सरमा को दिन की प्रथम किरण 
चैला में यह पता लगाने |के लिये भेजा कि घेनुर्ये (गाये) कहाँ छिपी हैं। जब सरमा त्त 
चेनुओ का रंभाना सुना तो उसने इन्द्र से बताया । इन्द्र ने उन डाकुओ से युद्ध किया ओर 
उज्वल घेनुओ को वापस लिया । यह सरमा बाद को इन्द्र की कुतिया हुईं । उसके पुत्रो 
के नाम मातृपक्षीय सरमेय हुये जिनको प्रोफेसर कुहन ने इरमियाज़ या इरमीज़ के 
ससमकक्ष बताया है। यह प्रथम सकेत था जो तुलनात्मक पुराण शास्त्रियों को और 
र्मज्ञो को सत्य पथ दिखाता था। पन्‍्य ऋतस्य” बताता था । प्राचीन अर्थ धर्म थात्तन 
में गहनगर्तों मे सत्य पथ बताने वाला यह सकेत अत्यन्त महत्वपूर्ण था। यह सरमा; 
यह ऊषा की प्रथम सूचिका, कहते हैं, घेनुओ का पता लगा सकी । वह “ऋत के पथ में 
गयी, सत्य पथ पर पहुँच गयी या ऋत के पथ मे जाने से उसे पता लगा । एक कवि 
कहता है जब सरमा को, चट्टान मिल गयी तो उसने उस पुराने मार्ग को एक विन्दु की 
-ओर ले जाने वाला बनाया । क्षिप्त-गामी पथो से उसने मार्ग प्रदर्शन किया । अविनाशी 
'घिनुआ दिवस) की ध्वनि वह जानती थी, वह पहले यहाँ गयी । (ऋग्वेद ३,३१,६) 


पिछले पद में उस पथ को जिस पर देवता और उनके साथी चलते थे, घेनुओं 
“को वापस लेने के प्रयास मे (दिन के प्रकाश को) ऋत का पथ कहा गया है किन्तु दूसरे 
स्थान पर यह कहा गया है कि इन्द्र और उसके मित्रो ने वला डाकू को और उसकी 
गुफा को तोड फोड डाला और ऋतको प्राप्त किया, सत्य स्थान पाया । 


उस सत्य, अचल, अनन्त स्थान का इसी प्रकार वर्सान है जहाँ से देवताओ ने 

“स्वर्ग और पृथ्वी हृढता से स्थापित की होगी । वरुण का यह कहते हुये परिचय दिया 

गया है “मैंने ऋत के स्थान मे आकाश की स्थापना की” और बाद मे ऋत को सत्य 

की भाँति उन सबका आधार माना गया है जो दृष्टिगोचर होता है जिसका अस्तित्व 
है-- सम्पूर्ण विश्व का आधार | 


ऋत का पथ बार-वार आता है उसका अनुगमन ऊषा करती है, या सूर्य करता 
है या दिन ओर रात करते हैं और उसका अनुवाद साधारण सत्य का पथ या सत्य पथ 


ही हो सकता है । कि 
. इस प्रकार हम ऊपा के सम्बन्ध में पढ़ते हैं... 


“वह ऋत के पथ पर चलती है। सत्य पथ उसका है। जेसे वह पहले ही 
से उसे उसे जानती थी । वह उसके बाहर कभी नहों जाती हैं ।”” 


“ऊपा का जन्म ओकाश में हुआ है । वह ऋत, पथ मे प्रकट होती है ।वहं निकट 


श्धद धर्म - की. उत्पत्ति और विकास 


भाती है और अपना वैभव प्रकट करती - है4 उसचे दुष्ट आत्माओआं को भगा दिया है 
और क्रूर अधकार को हटा दिया है । 

सूय के सम्बन्ध' मे कहा' गया है 2--- क हल 
“भसवित्री देवता सत्य पथ'पर चलता है। उप्तका ध्षीग बहुत” दुर तक फैला 
है । ऋत उनको भी परात््त करता है। जो अच्छे योद्धा है |” 

जब सूर्योदय होता है तब ऋत को किरण आवृति कहा गया है। हेराक्तिदोज़ ने 
जो विचार व्यक्ते किये हैं यह्‌ विचार उसी के समान है “हेलोओज़ निश्चित पथ से बाहर 
नही जायगी” । ऋग्वेद की एक ऋचा में यही विचार व्यक्ते है :-- 

“सूर्य निश्चित स्थानों को क्षति नही पहुँचाता ।”” इस पथ को जिसे यहाँ ऋत 
कहा गया है, दुसरे स्थलों पर विस्तूंत कार्य जातु कहा गया है । और इस जातुं को भी, 
#त की भाँति ही प्राय. प्रभात के देवताओं में स्थान मिला है । 

स्पष्टत. यह वही मार्ग है जिस पर रात्रि दिवस क्रम' से चलते 'है वह पंथ प्रति- 
दिन बदलता है इसलिये हम अनेक पथो 'की बात सुनते हैं जिस पर रात्रि दिवस 
अंश्विनो और इसी प्रकार के देवता चलते हैं.। 

एक और महत्वपूर्ण बात यह है कि इस पथ को जिसे साधारणतर्या ऋत पथ 
कहा गया. है उसे प्रायः वह-पथ बताया गया है जिसे वरुण ने जो अति प्राचीन वैदिक 
देवताओ मे से एक है, सूर्य के चलने के लिये बनाया । (१,२८,८) 

'इम प्रकार हम समभना प्रारम्भ करते, हैं कि जिसे कई स्थलों पर वरुण का 
नियम कहा गया है उसे दूसरे स्थलो पर क्ट्त का नियम क्यों कद्दा गया है । वास्तव में 
वरुण को जो सर्व व्यापी आकाश के देवता हैं ऋत का पथ निश्चित करने वाला कैसे 
मान' लिया गया । ऋत की स्वतन्त्र सत्ता मानी गयो है । 

जब यह एक बार स्वीकार कर लिया गया कि देवताओं मे अन्धकार के दैत्यों 
का पराजथ कियो और वे सरल सीधे पथ पर अर्थात्‌ ऋत या सत्य के पथ 'पंर चले तब 
ऐक ही कदम और बढेंना था। उसके उंपासक भो प्रार्थना करने लगें कि उनको भी' 
उसी सत्य पथ पर चलाया जाय । इस प्रकार हम पढते हैं कि हे इच्ध हमे ऋत के पथ 
पर ले चलो । सब पापो से बचाकर, सत्य के पथ पर हमे प्रेरित करो । 

; या “ओ' सित्र .और वरुण, तुम्हारे'सत्य पथ पर चलने से हम समस्त पापों से 
पार होते हैं जैसे जलपोत से जल से पार होते हैं ।”” वही देवता मित्र और वरुण महान 
ऋत की प्रशंसा करते हैं। दूसरा कवि कहता है “मैं ऋत के पथ पर अच्छी तरह चलता 
हुँ | पापी लोग ऋत के पथ पर कभी नही जाते । 

ऋत, बरॉसदान 

यदि हम स्मरण'करे कि भारत मे कितने प्रांचीत बलिदान जूर्य की गति पर 

निर्भर थेःप्रतिदिन सूर्येदिय, मध्याह्ष-और सूर्यास्त कै-समय- किस- प्रकार: बलिदान होते 


६ अनन्त -के विचारःऔर नियम १६७- 


थे, नवीन चलन और पूर्राचद्ध के लियें उपहार प्रस्तुत किये जाते थे, दूसरे बलिदान तीन” 
ऋतुओ के बाद 'होते थे और सूर्य की वार्षिक या अर्द्ध वाषिक गति के अनुसार होते थे ।" 
तब हम भलों-भाँति समझ सकते हैं कि बलिदान को ही ऋत पथ वयो कहा जाने लगा ? 

अन्त में ऋत का- अर्थ, नियम्र साधारणतया प्रचलित हो गया। सरिताएँ, जिनको 
कुछ स्थलो पर ऋत का पथ 'अनुगमन' करने वाली कहा गया है दूसरे मन्त्रो भे' वरुण के 
नियम को मानने वालो कही गयी है। ऋत के इस प्रकार अनेक अर्थ हैं जो कि हमारे 
अभिप्राय के लिये महत्वपूर्ण नही है । मुझे केवल इतना और कहना है कि जिस प्रकार 
ऋत का अर्थ सत्य; उत्तम और श्रेष्ठ लिया ,गया उसी प्रकार अमृत का अर्थ >असत्य, 
कलुषित और अघम/किया गया | ' ॥ 


ऋत का विकास 


मैं नही जानता कि वेद मे वरणित ऋत का यह अर्थ स्पष्ट करने मे मैं कितना: 
सफल हुआ हूँ । किस प्रकार प्रारम्भ मे उसका अर्थ था सूर्य की गति का स्थैर्य, प्रभात 
और सन्ध्या का, दिन रात 'का क्रम, किस प्रकार वह गति पूर्व मे केन्द्रित हुई, स्वर्गीय 
पिण्डो' के पथ मे उसका विस्तार देखा गया, या द्विव और रात के वैभव में उसे देखा गया 
ओर किस प्रकार वह सत्य पथ जिस पर देवता  अन्धकार से अकाश लाये, बादःमें वह 
ऋत पंथ हो गया जिस पर मनुष्य को चलना है । 

अपने बलिदान के कर्मों मे और नैतिक अधचरण में इसी ऋत पथ की अपनाना 
है । इन प्राचीन धारणाओ (के विकास) मे हमे विचार की स्पष्टता और अत्यधिक 
बारीकी पाने को आशा नहीं करनी चाहिये । वह उस समय नही थी और न हो सकती 
थी । यदि हम कठोर विचार की अंनेक श्रेणियों में उन काव्यमय कल्पनाओ को बल- 
पूर्वक डालने का प्रयत्न करेगे तो हम उनकी कल्पना के पख तोड देंगे और उनकी 


आत्मा को कुचल डालेंगे । हमे केवल सूखी हड्डियाँ मिलेगी, जिनमे मास रक्त या जीवनः 
बिलकुल न होगा । 


अजुवांद की कठिनाई 


इस प्रकार के समस्त विवादी मे वडी कठिनाई यह है क्रि हमे विचारों कोः 
प्रतचीन रूप, से आधुनिक रूप मे लाना पडता है।। इंस क्रिया मे कुछ अनर्थ अवश्यम्भावी 
है । वैदिक ऋत के समान हमारे पास सुन्दर और उपयुक्त दब्द नही है जिसमे 'पूर्णा 
क्षमता हो और जो विचार के सब पक्षो को भली भाँति प्रकट कर सके । 


हम केवल यह कर सकते हैं-कि यदि सम्भव हो तो विचार के मूल केन्द्र कर 
पता लगावे और फिर उस केन्द्र से जो किरणे निकली. हैं उनका अनुगमन कर ।“मैंने- 
यही करने का प्रवत्त किया है और ऐसा करने मे यदि मैंने-प्राचीन को नवीन वेस्ूः 


१६८ धर्म की -उत्पत्ति और विकास 


“पहनाया हूँ, ऐसा जान पड़ता है तो मेरे लिये कोई दूसरा मार्ग नही था जब तक हम 
लोग सब एक मत होकर केवल सस्क्ृत ही नही वरच्‌ वैदिक सस्कृव न बोले । 

अद्धभरेजी के एक महान विद्वान और दार्शनिक ने अभी पुराने हीज़ो के विश्वास: 
“१) का अनुवाद किया है । (जेहोबा के व्यक्तिगत स्वरूप पर विश्वास) , 

“एक अनन्त शक्ति मे विश्वास, हम सब में नही, जो सत्य की विशिष्टता 
रखता है ।” इसके लिये दार्शनिक पर दोषारोपण किया गया है और कहा गया 
“कि होऩो मे इतने सूक्ष्म, आधुनिक और शुद्ध अज्भरेजो विचार (की अभिव्यक्ति) मिलनी 
असम्भव है, यह सत्य तो हो सकता है । किन्तु यदि वेद के प्राचीव कवि आज होते 
“और उनको आधुनिक विचार करने पड़ते और आधुनिक भाषा बोलनी पड़ती, तो मैं 
“कहूँगा कि “एक अनन्तशक्ति, हम नहीं, जो सत्य पथ पर ले जाती है” यह अनुवाद 

प्राचीन ऋत का वे भी देते । 


क्या ऋत सर्वमान्य आये धारणा थी ? 


एक वत ओर स्पष्ट करनी है । हमने देखा-है कि वेद मे ऋत विचारों के 
न्अत्यन्त प्रनचीन स्तर का है । अब प्ररन यह है कि क्या ऋत केवल वेदिक धारणा थी । 
या द्यास, ज्यौस या जुयिटर के समान समस्त आर्यो की घारणा थी ? 
इसका उत्तर निश्चय पूर्वक देना कठित है | लेटिन और जर्मन मे ऐसे शब्द मे 
'ईजिनका मूल अर' “ऋ' था किन्तु इसका यथेष्ट प्रमाण नही है कि वेद के ऋत को भाँति 
-ये धारणाये आकाश पिन्डो की दैनिक, पाक्षिक, मासिक और वाषिक गतियो से प्रारम्भ 
हुईं । 
सस्क्ृत मे ऋत के अतिरिक्त, हमे ऋतु शब्द भी मिलता है जिसका प्रारम्भ में 
अर्थ था, वर्ष की क्रमिक गतियाँ । जेन्द मे रतु भी ऐसा ही शब्द है किन्तु उसका भर्थ है 
न केवल व्यवस्था किन्तु व्यवस्था या नियम की, भाज्ञा देने वाला भी । 
प्रायः यह प्रयत्न किया गया है कि सस्कृत के ऋतु को और ऋत को (व्यवस्थित 
नियमित) आकाशीय पिणडो के सम्बन्ध मे और पुरातन बलिदानो के नियम में, लेटिव 
के राइट के समान माना जाय, घामिक रस्मो के अनुसार और “रितस” को धामिक 
उत्सवों के रूप और विधि के समान मानों जाय'। 
किन्तु लेटिन में “रि” सस्क्ृत की ऋ! के समान नही है । वह वास्तव में आर 
या रा! का संक्षिप्त रूप है। इसलिये उसे लेटित मे आर! 'एर! या 'उर' से प्रकट 
किया गया है ॥ वढुत कम 'रि! से । 
| (१) इसो प्रकार की विक्रास हीजो के याशर, सरल में है जिसका अर्थ है बागे 
बढ़ना । मूल से हीत्रो मे घामिक बीजांकुर मिले हैं। देखिये गोल्ड्जिट् हीज़ो लोगों में 
धर्म-धांज (पुरावन) पृष्ठ १२३ 


अनन्त, के विचार और नियम ५६ 


फिर भी लेटिन आरडो” को अपने मूल अर! या 'रि! से सम्बन्धित करने में 
कोई कठिनाई नही जान पड़ती है और बेनफे ने स्पष्ठ किया है कि 'आरडो” आरडि- 
निस” सस्कृत के 'ऋतवान” के समान है । “आडियर' का अर्थ है बुनना, प्रारम्भ में इसका 
अभिप्राय रहा होगा किसी भी वस्तु का सावधानी पूर्वक किया गया प्रवन्ध, व्यवस्था 
विशेषत" तागे का । - 


लेटिन के 'रेतस” में “'ऋत' का निकटतम सम्बन्ध पाया जा सकता है, विशेषतः 
इसलिये कि लेटिन मे 'रेतस” प्रारम्भ मे नक्षत्रों की गति के सम्बन्ध मे प्रयुक्त किया 
जाता था । इस प्रकार पिसरो, (रस्क, ५, २४, ६६,) मे मोटप्त (स्टेलरम) कानटैन्टे 
एत्‌ 'रति” को बात करते हैं। (एन० डो० २, २७, ५६,) में आस्ट्रोरम” 'रति” 
““इम्यूटेबिलस्क कर्सस”” कहते हैं । मैं इससे सहमत हूँ कि लेटिन का यह 'रेतस” सस्क्ृत 
के ऋत' के समकक्ष है, प्रारम्भ और अभिप्राय दोनो की दृष्टि से । अन्तर केवल यह 
था कि लेटिन भे वह एक घामभिक घारणा के रूप मे निश्चित और विकसित नहीं हुआ 
जैसा कि वेदिक ऋत' में हुआ । किन्तु यद्यपि मेरी सम्मति यह है फिर भी मैं इसकी 
कठिनाइयों से छिपाना नही चाहता हुँ । 'रिता” यदि लेठिन मे सुरक्षित था तो वह 
आर्टस,” 'एरटस' या 'सरटस” रहा होगा, 'रेतस” नही, “रितस” भी नही, जैसा कि 
“इटी रस” मे है जिसका अर्थ है, अनिश्चित, व्यर्थ । मैं इसे पूर्णतः स्वीकार करता हूँ कि 
उच्चारण और ध्वनि के विचार से प्रोफेसर कोहन का लेटिन के रेतस! को ससस्‍्क्ृत के 
“ऋत' के समकक्ष बताना ठोक है । वे उसे “र' से निकला मानते हैं जिसका अर्थ है 
देना जैसे कि लेटित मे मूल ड' से डेट्यू” “रेडिल्यः निकलता है, उसी प्रकार मूल “र' 
से 'रेटम” और 'इटोरम' है। प्रोफेसर कोहन के साथ कठिनाई केवल शब्द की व्युत्यत्ति 
की है । रत” का अर्थ है दिया गया । इसका अर्थ यद्यपि दिया गया, स्वीकृत, निश्चित 
हो जाता है और जेन्द मे भी डेटो' नियम, दा” दा या 'घा! निकला है जिसके दोनो 
अर्थ हैं देवा और निश्चित करना फिर भी, जैसा कारसेन का कहना है लेटिन के 'रेटमू 
के प्रारम्भ में इस अर्थ के होने के कोई चिह्न नही है । 


लेटिन केरेतस' को सस्क्ृत “ऋत के समकक्ष मानने में जो बाधाये है उन्हे दूर 
'किया जा सकता है। लेटिन 'रेतिस” (उतराना) सस्कृत के मूल 'अर' से सम्बन्धित है 
जिसका अर्थ है खेना । सस्क्ृत के 'कृष' से लेटिन 'ग्रोसिलिस” सम्बन्धित है। तब यदि 
लेटिन का रेतस' और सस्क्ृत का ऋत' एक हो शब्द है तो यह मान लेना तर्क सगत 
है कि उसका प्रयोग आकाशीय पिंडो की गति और निश्चित क्रम मे होता था और 
“कसिडरेटे! और 'फटेस्लेटे” की भाँति वाद को उसका प्रचलन अविशिष्ट हो गया। ऐसी 
हालत में यह जानना रुचिकर होगा कि सस्कृत मे ऋत का अर्थ, स्वर्गीय पिंडो को गति 

फा०--१ २ 


१७० धर्म की उत्पत्ति और विकास 


से, कुछ समय बाद बढ़ कर, नैतिक व्यवस्था और सत्य हो गया और “रेत! का अर्थ 
'जिसका श्रोंत नही था, लेटिन और जरमन में व्यवस्था और विवेक हो गया। इसी 
' भूल से ओर 'रेतस” से सम्बन्धित लेटिन 'रेशियो' है जिसका अर्थ है गिनना, निश्चित 
करना, जोडना, घटाना और विवेक रखना, गोथिक 'रथजो” है जो सख्या के अर्थ मे 
है, 'रथजन' सख्या लगाता, पुरावी जरमन “राजा' वक्तता के अर्थ मे और 'रेडजान' 
बोलने के अर्थ मे है। (१) 


जेन्द में ऋत आशा हे 


वैदिक ऋत के समकक्ष, हम दूसरी आर्य भाषाओ मे, शब्द प्राप्त करने का व्यर्थ 
प्रयास करते हैं और दावे के साथ उसे शुद्ध नही कह सकते जैसा कि द्यास” और ज्यास 
के सम्बन्ध मे कहा जा सकता है। आर्यों के पहली बार अलग होने के समय ने और 
आगे, हम दिखा सकते हैं कि यह शब्द और उसकी धारणा दोनो ईरानियो के भार- 
तीयो से अलग होने से पहले विद्यमान थे । उस धर्म का वर्शान जेन्दवेस्ता मे है। और 
वेद मे भारतीय आर्यों का साहित्य सुरक्षित है । यह बहुत पहले से ज्ञात है कि आर्यों 
की ये दो भाषाये, जो दक्षिण पूर्व की दिशा मे बढी, बहुत समय तक एक साथ रही 
होगी उसके बाद वे अलग हुईं और दूसरी शाखाये उत्तर पश्चिम की ओर बढी । उनके 
शब्द और ल्चिर एक समान थे । ऐसी समानता और कही नही मिलती है ।.-विशेषतः:, 
उनके धर्म औ< धाभिक कार्यों मे प्रयुक्त विशेष शब्द हैं | वे शब्द सस्कृत और जेन्द दोनो 
भाषाओं मे मिलते हैं | जेद मे सस्कृत 'ऋत' के समकक्ष आशा शब्द है। उच्चारण 
घ्वनि से यह आशा शब्द ऋत से दूर जान पडता है किन्तु 'ऋत” वास्तव में आरता 
है और सस्क्ृत 'त॑! का जेद में 'श! हो जाना सभव जान पडता है। 


अब तक जेंद में आशा का अनुवाद पवित्रता किया गया है और आछुनिक 
पारसी उसे इसी अर्थ मे स्वीकार करते हैं। किन्तु यह शब्द का गौर विकास है, जैसा 
कि एक प्रख्यात्‌ फ्रेच विद्वान श्री डरमे स्टेटर ने स्पष्ट किया है । आशा को वहीं भर्थ 
दिया है जो वेद मे ऋत को दिया गया है । अवेस्ता के अवेक पद पहली बार जप 
वास्तविक रूप प्राप्त करते हैं। इसे अस्वीकार नहीं किया जा सकता कि अवैस्ता में, वेदों 
की भाँति, आशा का अनुवाद पवित्रता किया जा सकता है और उसका प्रयोग प्रायः 
बलिदानो को क्रिया के सदर्भ मे किया गया है। यहाँ आशा का अभिप्राय है पवित्र विचार 
पवित्र शब्द, और पविन्न वार्य । पविन्न का अर्थ उत्तम और ठोक भी लिया गया है, जिससे 
उच्चारण में और वलिदान की क्रिया मे कोई भी त्रुटि न हो । किन्तु ऐसे भी पद हैं 

ः ४) शब्दों की उत्प त के लिये अधिक जानकारी के लिये देखिये कारसेन को 
आस प्रज्ञद लेती निश्चेन! ६ पृ० ४७७ । 


अनन्त के विचार और नियम १७१ 


जिनसे प्रकेट होता है कि जोरोस्टर ने भी ऋत या 'कासमाज” का अस्तित्व स्वीकार 
किया था । 

उनका यह भी कहना है कि प्रभात, मध्याह और रात्रि कंसे आते जाते हैं । 
वे एक नियम के अनुसार आते जाते हैं जो उनके लिये निर्धारित किया गया है। वे 
सूर्य और चन्द्रमा की पूर्ण मित्रता की प्रशसा करते हैं। उन्होंने प्रकृति के सामजस्य 
की भी प्रशसा की है। और प्रत्येक जन्म का चमत्कार, रात्रि मे भी माता के लिये 
भोजन रहता है जो बच्चे को देती है, बताया है । 


वेदो की भाँति ही भवेस्वा में भी सम्पूर्ण विब्व आज्ञा” का अनुगमन करता है 
सारी सृष्टि आज्ञा ने उत्पन्न की है। विश्वासी और आस्तिक लोग, प्रथ्वी पर आशा 
की सगल दृष्टि चाहते हैं, मृत्यु के बाद वे सर्वोच्च स्वर्ग में अरमज्द से मिलेंगे जी 
आशा का निवास-स्थान है। पवित्र उपासक की रक्षा करती है और ससार आशा के 
द्वारा फलता फूलता हैँ और विकसित होता है'। ससार का सबसे बडा नियम है आशा, 
और आस्तिक का सर्वोच्च आदर्श है “आशावान” वन जाना, पवित्रता पूर्ण आशा से 
परिपूर्ण हो जाना । 

यह स्पष्ठ करने के लिये इतना पर्याप्त है कि भारतीय और ईरानियो के एक 
दूसरे से अलग होने के पहले विश्व व्यवस्था या नियम का विश्वास था, यह विश्वास 
उनके प्राचीन धर्मो मे एक समान था और इसलिये अवेस्ता की प्राचीनतम गाथा और 
बेद की अति प्राचीन ऋचा से भी अधिक प्राचीन था | यह विश्वास बाद के अनुमान 
का फल नही था जौर यह विश्वास उस समय भी नहीं आया जब अनेक देवताओं में 
और उनके एकतत्र शासन में विश्वास समाप्त हो चुका था। वह विश्वास एक अर्च्त- 
भवृत्ति थी जो दक्षिणी आरयों मे और उनके धर्म मे व्याप्त थी । उनके धर्म का वास्तविक 
रूप समभने के,लिये, उपा की कहानियाँ, अग्नि, इन्द्र और रुद्र की प्रार्थनाओ की अपेक्षा 
इसे समझ लेना अधिक आवश्यक है । 


इस पर विचार करिये कि ऋत मे विश्वाम कैसा क्या था, संसार के एक 
नियम में आन्या कैसी थी? प्रारम्भ मे चाहे वह विश्वास यहो रहा हो कि सूर्य अपने 
मार्ग से विचलित नहीं होगा। यह अन्तर एक भ्रम और वास्तविक सत्य का था, 
सयोग से अन्धानुस रण का और विवेक पूर्णा नियति का अन्तर था । आज भी कितनी 
आत्माय, जब सव ओर से निराश हो चुकती है, लडकपन के उनके प्रिय विश्वास जब 
3 जाते है, मनुष्य मे विश्वास विपाक्त हो जाता है, जव स्वार्थ, छनछिद्र, और 
हरि परचम नाम मच है गहलाग की रण 
कल र परावत्रता का पथ अपनाना उचित नहीं है, 

पेव कत्त का विचार उनको श्ञान्ति और सान्त्वना देता है । यह विः उनको 
ता हैं । यह विष्वास उनको साहस 
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देता है कि विश्व का एक सत्य नियम है, वह नक्षत्रों की अविच्छिना गति से प्रकट 
होता हो या छोटे से पुष्पो के सौरभ पटल और रंगो से प्रकृट होता हो । 

कितनी आत्माओ ने यह अनुभव किया है कि इस व्यवस्थित विश्व मे रहना, 
इस संसार,का होकर रहना और इस सुन्दर प्रकृति ओर उसके नियम में आस्था रखना 
कितना श्रेयस्कर है । जब सब ओर से निराशा दिखायी देती हो तब विश्वास का 
आधार, कुछ विश्वास करने योग्य और आस्था का केन्द्र मिल जाना कितदो बडी वात 
है । हम को ऋत का यह विश्वास और घारणा एवं ससार के नियम ओर व्यवस्था में 
यह आस्था भले हो कम महत्वपूर्ण जान पडती हो किन्तु पृथ्वी के प्राचीन निवासियों 
के लिये जिनको दूसरा कोई भी आश्रय नही था, यह सर्वस्व थी; उनके उज्वल प्राणियों 
से अधिक महत्वपूर्ण थी, उनके देवताओं से भी अधिक श्रेयस्कर थी, अग्नि और इच्ध 
से अच्छी थी, क्योकक इसकी धारणा एक बार हो जाने पर और भली भाति वुद्धि-गम्य 
हो जाने पर इसे कोई भी छीन नही सकता था । 

- हमने वेदों से जो सीखा है वह यह है कि भारत मे हमारी जाति के पूर्वज 
केवल उन दैवो शक्तियों पर ही विश्वास नही करते थे जो न्यूनाधिक उनकी इंख्धियों 
के सम्मुख प्रत्यक्ष थी, सरिताय, पर्वत, आकाश, सूर्य, वर्षा और घन-गर्जन वरत्र्‌ उनकी 
इन्द्रियाँ ही उनको बताता थो, अनन्त की धारणा और नियम तथा व्यवस्था की अनुभूति 
जो उनके सम्प्रुख प्रत्यक्ष अवतरित थी, यही दो तत्व सब धर्मों मे प्रमुख हैं । 

अनन्त की धारणा उनको प्रभात के पूर्व ऊषा के स्वरिम प्रकाश-संम्ुह | 
मिलती थी और नियम और व्यवस्था का अस्तित्व-बोध सूर्य की दैनन्दिन गति-विधि 
से होता था । ये दो घारणाये जिन पर कभी न कभी प्रत्येक मानव प्राणी को विचार 
करना पडेगा, पहले केवल साधारण प्रवृत्तियाँ थी किन्तु उनकी प्रेरक शक्ति तब तर्क 
विश्वाम नही ले सकती थी जब तक हमारी जाति के पूर्वजों के मस्तिष्क मे इस विचार 
की गहरी और अमिट छाप न छोड दे कि 'सब कुछ सत्य है, और उनमे यह भाशा व 
उत्पन्न कर दे कि तब कुछ ठोक होगा, सत्य होगा, सत्य की विजय होगी । 


: छठवाँ भाषण 
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क्‍या एकेदेववाद धर्म का आदिम रूप है ! 


यदि आप विचार करे कि वेद के प्रमुख देवताओं की उत्पत्ति और विकास 
कितना स्वाभाविक, बुद्धि-गम्य और अवश्म्भावी था तब आप मुमसे सहमत होंगे कि 
इस विवाद पर गम्भीर विवेचन उतना आवश्यक नही है कि मानव जाति ने एक देव- 
वाद से प्रारम्भ किया या अनेक देववाद से | कम से कम जहाँ तक भारतीयों का और 
इन्डो यूरोपियन लोगो का सम्बन्ध है, वह बहुत ही स्पष्ट है। (१) 

- - मुझे सन्‍्देह है कि यह प्रश्न शायद ही उठता यदि हमे यह एक दूसरे सिद्धान्त 
के रूप मे उत्तराधिकार मे न मिला होता जो मध्य युग मे बहुत प्रचलित था, वह यह 
था कि धर्म की उत्पत्तिऔर समारम्भ आदिम अवतरण (इलहाम) से हुआ, उसे पूर्ण 
और सत्य धर्म ही कह सकते हैं जो अवतरित हुआ । इसलिये वह एकदेववाद ही था 
उस आदिम एकदेववाद को केवल यदूदियों ने सुरक्षित रकखा । दूसरी जातियो ने उसे 
छोड़ दिया और अनेकदेववाद तथा मूत्तिपूजा को अपनाया | जिससे कुछ समय बाद वे 
पुन' निकल कर शुद्ध धामिक और दार्शनिक एकदेववाद में आ गये । 

यह विचित्र तथ्य है ॥ न जाने कितने समय मे ये टेढे सिद्धान्त नष्ट होते हैं । 
इनका खडन बारबार हुआ होगा । उत्तम धामिक और विद्वान लोगो ने स्वीकार किया 
होगा कि उनका अधार सुदहृढ नही था फिर भी वे वहाँ मिलते हैं जहाँ उनके मिलने की 
सब से कम आशा है सन्दर्भ ग्रन्थों में, पाठ्य पुस्तको मे । इस प्रकार यह ॒अवांछनीय 


सामग्री घास छिटका दी जाती है और सर्वत्र उत्तम अन्न गेहूँ आदि के साथ मिलती है 
जो प्राय गेहूँ को दबा देती है । 


भाषा का विज्ञान और धर्म का विज्ञान 
इस सम्बन्ध मे भाषा का विज्ञान धर्म के विज्ञान के, अनेक अशथ्यो मे, समकक्ष है 
(१) आदिम एकदेववाद के पक्ष और विपक्ष मे अनेक सम्मतियों के लिये, विशेषत 
पिकटेट, फ्लीडरर, शेरर, रिवील और टाथ की सम्मतियो के लिये देखिये म्योर की' 
सस्कृत टेक्ड्स” भाग ५, ५४१२॥। मुझे आदिम एकदेववाद का समर्थक कहा गया है।, 
इस सिद्धान्त को सें किस रूप मे समभता हूँ इसके लिये पृष्ठ २७३, पक्ति ७ में देखिये । 
(' शए३े ) 
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अनेक सध्य कालीन और आधुनिक लेखकों ने भी यह सिद्धान्त स्वीकार किया 
है कि भाषा की उत्पत्ति भी आदिम अवतरण (इलहाम) से हुईं यद्यपि इसके लिये 
बाइबिल में और दूसरे ग्रन्थों मे प्रमाण नही मिलता है । इसका निष्कर्ष यही था कि 
हीब्ो. भाषा ही आदिम भाषा थी और उसका परिणाम यही हो सकता है कि समस्त 
भाषाये हीज़ो से निकली हैं । कितना पाडित्य इसमें लगाया गया है और कितनी चतु- 
रता से यह सिद्ध करने का प्रयत्त किया गया है कि ग्रीक, लेटिन, फ्रेच और इग्लिश 
सब भाषाये हीज़्ों से निकली है फिर भी होज़ो ने यह स्वीकार नही किया कि वह इन 
सब भ्रष्ट सन्तानो की माता हैं यद्यपि उत्त पर बहुत जोर डाला गया । इन प्रयत्नो की 
असफलता ने ही यह स्पष्ट कर दिया कि मानव भाषा की उत्पत्ति और विकास पर समस्त 
निष्पक्ष साक्षी और प्रमाण एकत्र करना परम आवश्यक है । भाषा के इस ऐतिहासिक 
अध्ययन से ससार की प्रमुख भाषाओं की उत्तत्ति क्रम का वर्गीकरण प्रारम्भ हुआ। 
इसमे हीत्रो को उसका उचित स्थान मिला । वह दूसरी सेमिटिक' भाषाओ के पादर्व मे 
थी । भाषा की उत्पत्ति के प्रश्न का बिलकुल दूसरा रूप हो गया । मानवीय भाषाओ के 
वहत्‌ परिवार मे मूल धातुओ का और मूल घारणाओ के विद्वानों ने इसी प्रकार के 
निष्कर्ष निकाले हैं । उन्होंने पहले से हो यह स्वीकार नही कर लिया कि वे या तो यहुदी 
धर्म के भ्रष्ट रूप हैं या यहुदी धर्म के समान ही निकले है या उनका प्रारम्भ आदिम 
हुआ है अवतरण से । उन्होंने देखा कि उनका कर्तव्य यह है कि घामिक विचारों की 
समस्त प्राप्त ऐतिहासिक सामग्री वे एकत्र करे जो अब भी संसार की पवित्र पुस्तकों 
मे सुलभ है । धर्मशासत्र मे, परम्परा मे और घामिक कत्यो मे मिलती है | ' वह सामग्री 
अनेक जातियों की भाषाओ मे भी सुलभ है । इसके बाद उन्होंने समस्त एकत्र सामग्री 
का उत्पत्ति-क्रम से वर्गीकरण किया है । और तब उन्होंने धर्म की उत्पत्ति के प्रश्त पर 
इस नयी भावना से विचार किया है । उन्होंने इसे जानने की चेष्टा की है कि सब धर्मों 
को मूल, मौलिक धारणाये, जो उनका आधार थी, और सर्व प्रथम अनन्त की धारणा 
कैसे विकसित हुई होगी । पहले से ही उन्होंने कोई भी बात नही मान ली थी । एक ओर 
थी केवल इच्द्रयो से प्राप्त अनुभूति और दूसरी ओर था समस्त संसार जो हमे घेरे है । 


इन दोनो विद्वानो मे एक बात मे और एकरूपता है | यह सर्व विदित है कि 
भाषा मे विकास और प्रगति निरन्तर होती रहती है और जो भ्रम, अनावश्यक और 
काम मे न आने योग्य तत्व होते हैं वे फेक दिये जाते हैं। यह प्रत्येक विकास में अति- 
वार्य है । इसी प्रकार धर्म विज्ञान ने भी दिखाया है कि धर्म की प्रगति और विकास 
निरन्तर हुआ है, उसका अस्तित्व ही इस पर निर्भर करता है कि घिसे पिठे -विचार 
और अवाछनीय तत्व धर्म से निकाल दिये जाये । ,यह अत्यन्त आवश्यक है, जो अब भी 
सुन्दर है और जीवन (ूर्ण है उसे कायम रखने के लिये और अच्छी तरह सुरक्षित रखने 
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के लिये येह परम आवश्यक है ।' इसके साथ ही नये तत्व ग्रहण करना भी आवध्यक' 
है। ये तत्व उसी अक्षय श्रोत मे मिलेंगे जहाँ से प्रत्येक धर्म की उलत्ति होतीं है। जीः 
धर्म परिवर्त्तन ग्रहण नही कर सकता वह प्राचीन भाषा के समान है-जो कुछ समय तक' 
अपनी सत्ता जमाये रहती है और अत मे, लोकप्रिय भाषाओ की अतर्घारा से बहा दी' 
जाती है। लोकभाषायें, जनता की आवाज हैं और जनता की आवाज प्राय: भगवान 
की आवाज कही गयी है । 

। एक बात और है । अब कोई जन्मजात भाषा को बात नही करता है। हम 
शायद हो इसका अर्थ भी समझ सकते हो | ऐसा समय आयेगा जब धर्म की स्वय' 
उत्पत्ति का विचार भी (इलहाम) इसी प्रकार लोगो की समभ मे न आयेगा। मनुष्य 
सब कुछ अपने अध्यवस से करता है। सब बाधाओ पर उसे स्वयं विजय प्राप्त 
करना हैं, यह बात अब बहुत स्पष्ट हो गयी है। इसी प्रकार हम यह भी जानते हैं 
कि जब उसने अध्यवसाय किया है, ईमानदारी से परिश्रम किया है और जब उसने 
पृथ्वी को तोड़ा है तब उसे केवल कुश कंटक ही नहीं मिले हैं वरन ऐसा कुछ मिला है 
और पर्याप्त, जो उसका जीवनाघार है। हो सकता है कि उसे अपने सपूर्ण जीवन मे 
केवल सकट ही मिले और वह कठिनाई से अपने पसीने की कमाई खा सके । 

अब यह समझना सरल है कि यदि स्वर्ग से सम्पूर्ण व्याकरण और शब्दकोष 
अकस्मात नीचे आ जाये तो वे भी उन प्राणियों के लिये व्यर्थ ही होंगे जिन्होंने उनके 
लिये कुछ भी अध्यवसाय नही किया था और अपनी अनुभूतियो के अनुरूप स्वय घार- 
णाये नही बनायी थी। जिन्होंने यह भी नहीं समझा था कि एक धारणा का दूसरी 
धारणा से क्‍या सम्बन्ध है। उन्हे एक विदेशी भाषा मिली होती ओर कोई भी विदेशी 
भाषा कैसे सीख सकता है जब तक वह अपनो मातृभाषा न जानता हो, न रखता हो । 
हम बाहर से नयी भाषाये प्राप्त कर सकते हैं । भाषा और उसका बोध भीतर से अपने 
अन्तर से आना चाहिये | यहा बात घ॒र्म के “सम्बन्ध से भी है। किसी मिश्वनरी से 
पूंछिये कि वह ऐसे लोगो को ईसाई धर्म की गरृढता केसे सिखायेगा जिनको धर्म के 
विचारो का कुछ भी ज्ञात नही है। जो यह भी नहीं जानते कि धर्म है क्या | वह 
केवल यहो कर सकता है कि धर्म के उन वीजाकुरों को खोले जो निम्नकोटि के आदिम 
चासियो में भी पाये जाते हैं । यद्यपि वे गुप्त रहते हैं, उनके ऊपर बहुत सा कूडा करकट 
एकत्र रहता है। उसे हटाकर, धास्त-फूस साफ करके जो बीजाकुरो को दबाये है, उन्हे 
पनपने का अवसर देना है और तब प्रतीक्षा करनी है कि उसी भूमि से बीज, धर्म के 
जीजाकुर बढे, पनपे । उसके बाद उच्चकोटि के धर्म के बीज बोये जा सकते हैं । 


" .._- ईश्वर का विधेय 
यदि हम धर्म के अध्यपत्त मे इस भावना से लगे तब यह प्रश्न ही नहीं उठता 


१७६ ै धर्म की उत्पत्ति और विकास 


कि भनुष्य ने एकदेववाद से प्रारम्भ किया या अनेकदेववाद से । जब मनुष्य 
विचार की इस कोटि में पहुँच गया कि वह किसी,को वह चाहे एक हो या अनेक ईश्वर 
कह सकता है, तब उसने अपनी आधी याज्ना तै कर ली; उसने ईश्वर का विधेय प्राप्त 
कर लिया । अब उसे केवल उद्देश्य खोजना है जिन पर वह विधेय लागू होता है । - हमे 
यह जानना है कि मनुष्य ने पहले देवत्व की धारणा बनायी । इसके-बाद यह प्रश्न 
आता है कि उसने एक या अनेक का, इस देवत्व का या उसका विधेय कैसे बनाया। 
धर्म पर लिखने वाले विद्वानों (१) ने कहा है कि आदिम लोग प्रकृति के महान पदार्थों 
को देवता समभते थे जो उनके चतुदिक थे । वे यह भी कह सकते हैं कि आदिम लोग 
अपने मृतकों की ममी बनाना जानते थे जब कि उनको मोम का ज्ञान ही नही थी, 


जिससे वे बनती हैं । 
वेदों से प्राप्त नयी सामग्री 

मैं उनमे नही हूँ जो यह विश्वास करते हैं कि वेदों मे इसकी और घर्म विज्ञान 
की दूसरी समस्याओ की कुजी है। इससे बडी भ्रूल और न होगी कि हम मान लें ,कि 
सब जातियो ने धामिक विकास मे ठीक वही रास्ता अपनाया जो भारत मे पाया जाता 
है । इसके विपरीत धर्म के क्षेत्र में तुलनात्मक अध्ययन का महत्व यह है कि. हम इसे 
देख सके कि एक ही लक्ष्य तक पहुँचने के लिये अनेक मार्ग कैसे अपनाये गये, विभिन्न 
मार्गों से एक ही लक्ष्य तक कैसे पहुँचना सम्भव हुआ । मेरा कहना केवल यह है कि 
वेदो मे हम धारमिक विकास की एक धारा पाते हैं, वह घारा बहुत महत्व पूर्ण है।;। 
यदि हम उसका अध्ययन करे और पहले से वनी हुई कोई धारणा सामने न लावे तब- 
यह प्रश्न कि क्या भारतोय आरयों ने एकदेववाद से प्रारम्भ किया, शब्द के साधारण 
अर्थ भे कोई अर्थ नही रखता है । 
| देववाद 
' चैदिक भारतीयों मे प्रांचीनतम धर्म को यदि हम कोई नाम देना चाहते हैं तो 


(१) आदिम आर्यों की धामिक भावनाये चाहे जितनी हृढ रही हो, उनका 
अलौकिक का विचार चाहे जितना जीवन्त रहा हो, और हम चाहे जितना उनको 
प्राकृतिक पदार्थों को देवत्व देता हुआ माने जो उनके चतुदिक थे, यह अत्यन्त स्पष्ट है 
कि उनकी इन्द्रियो पर प्राकृतिक पदार्थों की जो छाप पडो, वह और, भी उसी मात्रा मे 
गृहरी होती गयी जिस मात्रा मे वे पदार्थ वार बार आये और बाधक बचने ऐ परिणाम 
स्वरूप आकाश, पृथ्वी और सूर्य को देवता माना गया फिर भा उनको ऐसे नाम दियि 
गये जो 'उनवी बील शक्ति प्रकट करते हैं । उनको वे नाम नही दिये गये जिनसे उनके 
देवत्व के गुर प्रकट होते जो गुण उन्तमे बताये जाते थे--जै० म्योर 'सस्कृत टेक्सट्स 
भाग १, पृष्ठ ४ (४॥ ,. 7... ' पु ग 5 कं 


॥। का गा 3 
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वह एक देववाद/ या बहु - देववाद नही हो' सकता है । वह केवल 'देववाद हों सकता है 
जिसका अर्थ.है एक पदार्थ की पूजा और उसमें विश्वोर्स; वह पदार्थ 'अर्द्धदश्यमान हो या” 
अदृश्यमान, जिसमें उसने पहले पहल अनन्त और अहृश्य की उपश्थिति देखी । उत्में से” 
प्रत्येक पदार्थ को, जैसा हमने देखा है, सान्‍्त के ' ऊपर की कोटि मे रकक्‍्खा गया, प्रकृति 
के ऊपर माना गया, धारणा से परे समझा गया और अन्त में. उसे असुर कहा: गया 
जिसका अर्थ है जीवित पदार्थ, एक देवता, या प्रकाशमारन तत्व माना गया, उंसे अमर्त्य 
कहा गया , जो मरणशील नहों है और अन्त भें, भमर और अनन्त कहा गंगा । जिसे 
ईइवर कह सकते हैं । उसमें वे सब गुण बताये गये जो मानव मस्तिक अपने विकास के” 
अनेक स्थानों मे सोच सकता था.। |; 


धार्मिक विचार का यह पहलू वेदो सें अधिक और कही नहीं समझा जा सकताए 
है । वास्तव मे यदि वेद 5 होते तो हमे उसके अस्तित्व का पता भी न ज्ञात होता । 


सये अपने प्राकृतिक रूप में व 


* , उदाहरण के लिये हम. सूर्य को लेते हैं और देखते हैं कि किस प्रकार प्राकृतिक- 

पदार्थों को अलौकिक कहा गया और उनमे देवत्व स्थापित किया गया । सूर्य के ,अनेक 
नाम हैं जैसे सूर्य, साविन्नी; मित्र; पृषन, आदित्य ,आदि । इनमे से प्रत्येक नाम- स्वय 
क्रियात्मक व्यक्तित्व मे विकसित होता है और वेदिक धर्म के अध्ययन मे यह परम 
आवश्यक है कि एक,को दूसरे से अलग रक्खा जाय । हमारे उद्देश्य के लिये यह देखना 
आवश्यक है कि वे सब एक श्रोत-से कैसे निकले हैं | उनका अभिप्राय प्रारम्म मे एक हो 
पदार्थ का वर्णन करना था ज़िसमे केवल अनेक दृष्टिकोणो से देखा गया था । 


सूर्य के साधारण वर्णन, वे सूर्य, साविन्नी, मित्र, पूषत या ओदित्य किसी नाम 
से हो ऐसे हैं कि कोई भी जिसमे प्रकृति को काव्यमय भावना से देखने की क्षमता हैं' 
उन्हे अच्छी तरह समक सकता है। सूर्य को आकाश का पुत्र कहां गया है। ऊषा को 
उसकी स्त्री ,ओर कन्या दोनो कहा गया है । ऊषा आकाश की पुत्री है इसलिये उसे 
सूर्य को मगिनी भी कह सकते हैं । पुनः इन्द्र का वर्णन है जिसमे उसे सूर्य और ऊषां 
का जन्मदाता कहा गया है। दूसरे दृष्टिकोण से इन्ही प्रभावों को सूर्य का जन्मदाता 
कहा गया है यहाँ पर घामिक पुराणवाद और दुखान्त के”विकांस के लिये पर्याप्त 
सामग्री है किन्तु अभी हमे इससे काम नही है । ह ;$ 


वैद भे, ग्रीक' कविता की भाँति, कहा गया है कि सूर्य का एक रथे है जिसे 
एक या सात घोडे खीचते हैं । हारोत या उज्बल घोडे, ग्रीक के चेंराइट' के समान 
हैं। उसे देवताओं का मुख कहा गया है, और दूसरे देवताओ की चक्षु कहा गया है जैसे 
वरुण, मित्र ओर अरिन । जब वह अपने घोड़े खोलता है तब रात्रि फैलतो है । यह सके 
सूर्य की कथा है 4 इस प्रकांर।की कथाएँ प्राय: सर्वन्न हैं .। है आई डे 


बे हा है7० है. ही: 


१७८ -धर्मं की उत्पत्ति और विकास ,!' 


: थद्यपि सूर्य को स्वय भ्ासावित्री कहा गया है जिसका अर्थ है रृष्टा, (ईसाइयो 
के शब्दार्थ मे नही) फिर भी साविन्नी नाम से उनका स्वतंत्र और नाटकीय-रूप: होः 
जाता है । 9 हह+ ऊ 

सावित्री के रूप मे उसे स्वर्-रथ पर खड़ा कहा गया है । पीले बाल स्वरशिभि, 
भुजायें, हाथ, आँखे, स्वरशिभि जिह्ना । उसके जबडे लोहे के बताये गये है । वह लालरग 
का कवच पहने हैं, वह धूलि से रहित मार्ग पर चलता है। | | 

मित्र प्रारम्भ से सूर्य था, तये प्रकाश मे और नये नाम से । वह मुख्यत. प्रभात 
'का अरुण वर्णा प्रसन्न मुख स्वर्ण है । या दिवस है । सूर्य और दिवस को एक ही भर्थ 
मे प्रयुक्त किया गया है, आधुनिक समय में भी कल का दिन (बीता हुआ) “चस्टर 
सन” कहा जाता है। कभी-कभी कवि कहता है कि सावित्री मित्र है। वह मित्र का 
ही कार्य करता है। मित्र को वरुण के साथ पुकारा जाता है। दोनो एक ही रथ पर 
खडे हैं जो सूर्योदय के समय स्वरणिभि होता है और सूर्यास्त मे लोहे की छडें धारण 
करता है । 

पुत्र: सूर्य का दूसरा नाम विष्णु है, वह भी पहले एक सुर्य का प्राणी था 
उसके तीन चरणों से यह स्पष्ट होता है । प्रात', मध्यान्ह और सन्ध्या मे उसकी स्थिति 
किन्तु उसका पाथिवरूप बाद में समाप्त हो जाता है और दैवी कार्यो' की सपदा रह 
जाती है । . 

इसके विपरीत पूषन की स्थिति साधारण है। पहले उसे गडरियो के दृष्टिकोण 
से माना गया था और वैदिक कवि की नकल मे घोडो के स्थान मे बकरियाँ वाहन हैं। 
उसका राजदड बैल का अकुश है | कटार स्वरण्णिभि (वासि) है, उसकी बहिन या प्रेयसी 
सूर्य है । सूर्य या ऊषा को देवी माना गया है। प्रत्येक सूर्य देवता के समान उसे सर्व 
'हष्टा कहा गया है । 

. आदित्य नाम वाद को बहुत प्रचलित हुआ । वह वेद मे मुख्यतः अनेक सूर्य 
सम्बन्धी देवताओं के लिये है । मैं उन्हें सूर्य सम्बन्धी कहता हूँ क्योकि यद्यपि प्रोफेसर 
राथ उनको केवल नैतिक घाराणाये मानते हैं, वे स्पष्टत. सूर्य के पूर्व नामो को और 
रूपो को जो वेद को ऋचाओ मे हैं प्रकट करते हैं । इस प्रकार सूर्य आदित्य है, सावित्री 
भी एक आदित्य है मित्र एक आदित्य है और जब आदित्य का प्रयोग अलग होता है 
सब, विशेषत: ऋग्वेद के बाद के अद्यो मे, उसका अनुवाद सूर्य ही होता है। 

“यह सब समझ से आने वाली बाते हैं । इस प्रकार के वर्शान दूसरे घर्मो मे 
और धारमिक कथाओ मे भी मिलते हैं । था 'अ 
सर्य एक अलोकिक शॉक्त । 
दूसरे स्थलों में वैदिक कवियों का स्वर बदला है। /सूर्य केवल प्रकाथ हु 
देवता ही नहीं है जो आकाश मे प्रतिदिन अपना कार्य पूर्ण करता है। उसे अधिक 


देववाद, अनेक देववाद, एकदेवंवाद और नास्तिकवाद १७६ 


महत्वपूर्ण कार्य करने वाला मात्रा गया है। वास्तव मे"उसे' नियन्‍्ता, शासक, स्थापक 
और ससार का झृष्ठा कहा गया है । ह 
हम वैदिक ऋचाओं का पग-पग पर अनुसरण करके इस विकास को समझ 
सकते हैं । पहले सूर्य को केवल प्रकाश पिंड माना जाता था फिर उसे सृष्टा, शासक, 
संसार का उपहार-दाता और श्रेष्ठ देवत्व पूर्ण माना गया ।_ | 
पहले चरण में हम देखते हैं कि सूर्य का प्रकाश प्रात* मनुष्य को जगा देता है 
और'नवजीवन देता जान पडता है, केवल मनुष्यो को ही नही समस्त प्रकृति को, जो 
प्रभात मे हमे जगाता है और जो सम्पूर्ण प्रकृति को नंवजीवन प्रदान करता है उसे 
शीघ्र ही प्रतिदिन जीवनदाता पुकारा जाता है। ' 
दूसरे और हृढ चरण मे प्रतिदिन का प्रकाश और जीवनदाता सम्पूर्ण रूप 
से सबको प्रकाश और जीवन दाता हो जाता है । ह 
जो कआत् प्रकाश और जीवन देता है वही है जिसने प्रारम्भ के दिनो में प्रकाश 
और जीवन दिया था। प्रकाश से दिन का प्रारम्भ होता है इसलिये प्रकाश ही से 
सृष्टि का प्रारम्भ हुआ और सूर्य केवल प्रकाश दाता या जीवन दाता ही नही है, 
सृष्टा भी है ओर जब सृष्ठा है तब संसार का शासक भी है। 
तोसरे चरण मे सूर्य धन अधकार को पूर करने वाला है और पृथ्वी का पोषण 
करने वाला भी है इसलिये सूर्य की धारणा सृष्टि मात्र के रक्षक और माता के रूप मे 
की गयी है। . ४ 
चोथे चरण मे, सूर्य सब कुछ देखता है । 'सूर्यो यथा सर्व लोकस्य चक्षु '.। क्या 
पुर॒य है क्या पाप है, भला बुरा सब कुछ देखता है । तब यह कितना स्वाभाविक है 
कि पापी से कहा जाथ कि सूर्य सब कुछ देखता है उसे भी जिसे मानवीय चक्षु नही 
देख सकते और निष्पाप आत्माओ को सान्त्वना दी जाय कि जब सब सहारे छूट जाये, 
सब लोग घोखा दे जाये तब भी सूर्य की पुकार करनी चाहिये कि वह उनके निष्पाप 
और निष्कलक होने को प्रमारित करे ।” मेरी आत्मा भगवान की प्रतीक्षा उनसे 
अधिक करती है जो प्रभात की प्रतीक्षा करते हैं” (साम सी, ३०-६) 
.... व हम छुछ पदो का विवेचन केरे । इनमे से प्रत्येक अत्यन्त स्वाभाविक परि- 
चतनो का इससे स्पष्टीकरण हो जायगा । 
सूर्य का सावित्री नाम ही जोवनदाता अर्थ रखता है 'प्रसविता ज्ञान! ऋग्वेद 
७, ६३, १ मे हम पढते हैं । 
“सूर्य उदय-होता है, सर्वहृष्ठा, आनन्द-वर्घक, 
सव मानवो के लिये समान ; 
मित्र, वरुण को चक्ष , 
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-* देवता,,केचुल सा सब अन्धकार लपेटा ।” 
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“प्रकाश पूज (सूर्य, नभमडल से निकला, विस्तृत प्रकाश,) 

अपने "पथ पर; दूर॑ कर्म पर, ज्योतिमान आारुढ । 

जीवनदाता से प्रेरित सब मानव भी, 
अपने कर्म मार्ग पर जाये, अपने लक्ष्य स्थान पर पहुँचे ।” 

दूसरी ऋचाये (७, ३०, २) हम पढते हैं कि सूर्य को प्रत्येक पदार्थ का रक्षक 
कहा गया है जो गतिमान हैं या स्थिर है, जिसका अस्तित्व है । 

सूर्य को लोकस्य चक्षु : 'कहा गया है, वह सब कुछ दखता है-। इसका प्रसंग 
भ्राय. आया है। नक्षत्र सूर्य के सामने से भागते है, जो सब कुछ देखता है जैसे चोर 
भागते हैं । वह मनृष्यो मे सत्य और असत्य देखता है जो समस्त ससार को देखता है 
वह मनुष्यों के सब विचार जानता है। 
सूर्य सब कुछ देखता है और सब कुछ जानता है इसलिये उससे प्रार्थना की 
गयी है कि वह उसे भूल जाय और क्षमा कर दे जो केवल उसने हो देंखा है और 
जाना है।'.... े ' । । 

इस प्रकार हम ४, ५४, ३ में पढते हैं अविवेक से, दुर्बलता से, अभिमान से 
और मानवीय' स्वेभाव से स्वर्गीय आतिथेय के सम्मुख हमने जो कुछ भी' किया है हे 
सवितार ! देवताओ और मनुष्यों के सामने हमे यहाँ निष्पाप करो ।” सूर्य से प्रार्थना 
की गयी है कि वह बीमारी और दु.स्वप्त भगा दे । दूसरे देवताओ से भी प्रार्थना की गयी 
है कि वह मनुष्य को पाप मुक्त करें और अवद्य से सूर्योदय की बेला में बचावे । 

जब एक बार और अनेक बार सूर्य को जीवनदाता कह कर पुकारा गया तब 
उसे समस्त चर और अचर का प्राणी और श्वास भी कहा ,गया है। 

ओर अन्त मे वह सब का निर्माता, विश्वकर्मा हो जाता है जिसके द्वारा सब 
लोक एक दूसरे के निकट लाये गये हैं | वह प्रजापति कहलाता है जिसका कर 
मनुष्य और समस्त प्रारिययों का स्वामी । एक कवि कहता है “सावित्री ने पृथ्वी ही 
रस्सी से बांधा है । उसने स्वर्ग की स्थापना स्वय की है ।” उसे स्वर्ग का रक्षक के 
गया है। सप्तार का प्रजापति बताया गया है। फिर भी वह लाल रग का ऐस 
कवच घारण करता है जिसे स्वर्णिम-केश वाले सूर्य देवता का कहा जा सकता है । 

दूसरा कवि घोषणा करता है “स्वर्ग की रक्षा सूर्य करते,है और ृथ्वी का का 
सत्य है ।” अन्त मे सूर्य के सम्बन्ध में व्यवहृत भाषा सर्वोत्तम कोटि की हो जाती । वह 
देवताओं का देवता कहा गया है | वह सब देवताओ का दैवी नेता, हर है हा के 

सावित्री मे व्यक्तितत और दैवो तत्व और अधिक विकसित हैं । 5 के 
पिछले उद्छृत पदो मे देखा है । दूसरे पदों मे भी और स्पष्ट रूप से हम इसे देखेंगे 


देववाद, अनेक देदवाद, एकदेववाद और नास्तिकवाद श्र 


केवल सावित्री सम्पूर्णा ससार पर राज्य करता है । उसके बनाये नियम कठोर हैं ।' 

दूसरे देवता न केवल उसकी स्तुति करते हैं वस्त्र एक नेता के समान उसके 
पीछे चलते हैं । कुछ पदो मे कहा गया है कि उसने देवताओं को अमरत्व प्रदान किया । 
और मनुष्यों के अनेक जन्म उसके वरदान हैं । इसका -अर्थ यही हो सकता है कि देव- 
ताओ का अमरत्व और मानवों का जीवन सावित्री पर -निर्भर था जो प्रकाशमान 
सूर्य ही था ' अन्त मे इसे नहो ,भूलना चाहिके कि वेद का सबसे अधिक पवित्र मन्र 
गायनी है जो सावित्री को सम्बोधित है। “हम सावित्री की गरिमा प्राप्त करे, वह 
हमारी बुद्धि जाग्रत करे ।! 

पुषन को भी प्राय. गडरियों के सूर्य देवता से बडा पद मिलता है। एक स्थान 
पर उनको मर्त्य लोगो से बडा कहा गया है और देवताओं के समान उनका वर्खन 
किया गया है। दूसरे स्थानों मे उनको समस्त चर और अचर का स्वामी कहा गया 
है । प्रत्येक सूर्य सम्बन्धी देवता की भाँति वह भी सब कुछ देखता है और सावित्रों के 
समान मृतकों की आ।्माओ को पुरयात्माओ के लोक मे ले जाता है । 

यह सब जानते हैं कि मित्र और विष्णु को सर्वोत्तम पद दिया गया । मित्र 
पृथ्वी और आकाश से बडे हैं । 

वे समस्त देवताओ के समर्थक हैं । विष्णु समस्त ब्रह्माड का भरण पोषण 
करते है । वे सग्रामो मे इन्द्र के साथी है । उनकी महा को कोई नहीं पा सकता है । 


स्र्य एक गौण कोटि में 

यदि हमे वेदों के काव्य के सम्बन्ध में ओर कुछ ज्ञान नही है तब हम, सूर्य की 
इतनी प्रशसा पढ़कर यह निष्कर्ष निकालने लगेगे कि प्राचीन ब्राह्मण सूर्य को सर्वोपरि 
देवता मानते थे, उसकी स्तुति और पूजा करते थे, कई नामो से उसे पुकारते थे । 
इस अर्थ मे उन्हें एक ईश्वर को मानने वाला कहा जा सकता है। वास्तव में वे एक 
देववादी थे । किन्तु यह तथ्य नहीं है, यह सत्य नहीं है । इस एक विकास मे निस्‍्सदेह 
सूर्य ने एक उच्चतम देवता का पद प्राप्त किया फिर भी जो पद हमने उद्धृत किये 
हैं उनमे सूर्य को सर्वोपरि मानते का ऐसा कोई भी दावा नही हैं जो दूसरे देवताओं की 
स्तुति मे किसी प्रकार समचुल्य न हो। इस अर्थ मे वह 'ज्यास” और “जुयिटर' से 
भिन्न है। इसके अतिरिक्त वैदिक कवियो को एक क्षण के लिये भी सकोच नहीं होता 
है जब वे सूर्य देवता को दूसरे स्थल मे जल का पुत्र कहते हैं, ऊअषा से उत्पन्न मानते 
हैं, दूसरे देवतओ के समकक्ष मानते है न कम व अधिक । 

प्राचीन वैदिक धर्म को यह विशेषता है, जिसे मैंने एकदेववाद कहा है, कि 
उससें एक के बाद दूसरे उच्चतम देवता का विश्वास है। इससे वह अनेक देववाद से 
थक है जिसमे अनेक देवता एक उच्चतम देवता के आघीन हैं । और इससे दूसरे के 


श्ष्र धर्म की उत्पत्ति और विकास 


बिना एक की आकाक्षा पूरी हो जाती है'। वेद में एक के बाद दूसरे'देवता की स्तुति 
की गयी है। उस समय जितने भी विशेषण देवता के हो सकते हैं वें सब उसको दिये 
गये हैं | कवि जब उसका वर्णान करता है तब ऐसा लगता है कि वह दूसरे देवता को 
जानता ही नही । किन्तु उत्ती ऋचा मे दूसरे देवताओं का वर्सान है। वे भी वास्तव 
मे देवत्व पूर्ण हैं, स्वतत्र सत्ता रखते हैं और श्रेष्ठ भो हैं। अकस्मात उपासक का 
दृष्टिकोण बदल जाता है । वही कवि जिसने सूर्य को केवल स्वर्ग और पृृथ्वों का शासक 
कहा था, अब स्वर्ग और पृथ्वी को सूर्य का पिता और माता कहता है और सबका 
पिता माता मानता है । 

धाभिक विचार के इस पहलू पर अध्ययन कठिन हो सकता है किन्तु इसे अच्छो 
तरह समभा जा सकता है । इसका समभना अनिवार्य भी है । हु 

हमे स्मरण होगा कि देवता की भावना, जेसी हम समभते हैं, अभी तक 
निश्चित नही हुई। वह भावना धीरे-धीरे पूर्णाता की ओर जा रही थी । कवियो ने 
सूर्य की सबसे बडी शक्ति मानो थी। किन्तु उन्होंने इसी प्रकार प्रकृति के दूसरे तत्वो 
के भी सबसे बडी शक्ति माना था। उनका उद्देश्य था, पर्वत, वृक्ष, सरिता, पृथ्वी, 
आकाश, घन, अग्नि आदि की स्तुति करना और उन आब्दों मे जो बहुत श्रेष्ठ और 
महान के लिये प्रयुक्त होते हैं । इन सर्व श्रेष्ठ स्तुतियों से प्रत्येक देवता क्रमशः सर्वोच्च 
देवता होता गया । किन्तु यह कहना कि वे सब देवों का प्रतिनिधित्व करते थे मानसिक 
आन्ति है। पहले पहल जब उन्होंने वह स्तुति की तब उनमे वह भावना या शब्द था 
ही नही । वे इस वातावरण मे कुछ खोज रहे थे, देख रहे थे जिसे उन्होंने बाद को 
देवत्वपूर्ण कहा । प्रारम्भ मे उनको इसो से सन्‍्तोष था कि वे अनेक पदार्थों का विधेग्र 
पाकर उसकी स्वुति करते थे और उच्चतम विशेषणो से उसे पुक्रारते थे । इसके बाद, 
नही, यह करते हुये, अनेक विधेय जो एक या अनेक पदार्थों के लिये थे एक स्वतत्र 
सत्ता प्रात्त कर लेते थे । इस प्रकार पहले पहल वे नाम और घारणा4 मिली जिन्हे 
देवत्व पूर्ण कहा गया । पर्वत, सरिता, आकाश, सूर्य सबको जोवित ओर कार्यरत 
(असुर) कहा गया था, अजर माना गया था जो कभी नष्ट नहीं होता है, अमर्त्य माना 
गया था, प्रकाश पूर्ण देवता कहा गया था । 

फिर इनमे से प्रत्येक विधेय कुछ समय बाद एक वर्ग का नाम हो जाता था जो 
केवल उनकी शक्ति ही प्रदर्शित नही करता था, केवल पतन और अच्धकार से उनकी 
मुक्ति ही नही बताता था वरन्‌ सब गुण बताता था जो उन बब्दों से प्रकट हो सकते 
थे । यह कहना कि अग्नि देवता वर्ग की है या उज्वल देवो के वर्ग की है इससे नितान्त 
भिन्न होगा कि अग्नि उज्जल है, प्रकाशमय है। यह कहना कि द्योस, आकाश, था 
सूर्य असुर हैं, अमर्त्य हैं तव इससे अधिक अर्थ रक्खेगा कि आकाश लुप्त नही होता या 
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बह सदा कार्यरत रहता है और गतिमान है । ये विधेय, जेसे असुर, अगर, देव, अनेक 
पदार्थों के एक समान विघेय हैं यदि प्रारम्मिक एक देववादी यही मानते हैं कि विधेय 
देवता की खोज होती है, मिलता है, और देवत्व का अभिप्राय स्वभावतः एक ही है 
तब ऐसे सिद्धान्त के-सम्बन्ध मे कुछ कहा जा सकता है। 


इस,समय हमे यह देखना है कि इस अभिप्राय की प्राप्ति केसे हुई। कितने 
'चरणों मे, कितने तामो से अनन्त की घारणा की गयी, अनाम और अज्ञात को नाम 
दिया गया और अन्त में अनन्त का लक्ष्य प्राप्त हुआ । 


वेद में जिनको देव कहा गया है वे श्रीक मे अनेक स्थलो पर वही नही है ।' 
ग्रीक लोग होमर के समय में ही यह्‌ विचार करने लगे थे कि देवताओं की सख्या और 
स्वरूप कुछ भी हो कोई एक महान सत्ता अवश्य है उसे ईश्वर कहे या निर्यात । मनुष्य 
और देवताओ का एक भगवान होना ही चाहिये । 

वेद के कुछ अशो मे भी यह विचार आता है और हमारा अनुमान है कि 
यूनान, इटलीं, जरमनी या दूसरे स्थानों की तरह भारत में भी एक-के लिये यह 
धामिक आककाक्षा राज्य सत्ता के अनेक देववाद से पूरी हुईं होगी | भारतीय मस्तिष्क 
शीघ्र हो आगे बढा'और हम देखेंगे कि अन्त मे वह यहाँ तक पहुँचा कि उसने समस्त 
देवताओ को ही अस्वीकार कर दिया, द्योस को भी छोड दिया वरुण, इन्द्र या प्रजापत्ति 
को भी नहीं माना | इस समय वैदिक देवताओ की व्युत्पत्ति पर विचार करते समय 
मुझे मुख्यतः यह स्पष्ट करना है कि विभिन्न प्रारम्भ होते हुये भी यह स्वाभाविक है 
'कि पहले वे एक साथ ही विकसित हुये, एक दूसरे से उनका सम्बन्ध नहीं था, प्रत्येक 


अपने क्षेत्र मे पूर्णा था और उस समय समस्त मानसिक क्षितिज मे व्याप्त था उनके 
उपासको की हृष्टि उससे परिपूर्णा थी । 


इसी मे वेदिक ऋचाओ का महत्व है और उनमे मुख्य अभिरुचि इसी लिये है । 
भानुनिक भाषाएँ उन विचारों को भली भाँति प्रकट करना नितान्‍्त असभव है। जब 
वेदिक कवि पर्वतों के प्रार्थना करते हैं कि वे उनकी रक्षा करे, जब वे सरिताओ से विनती 
करते हैं कि वे उनको जल दे, तब वे भले ही पर्वत और सरिताओ को देव कहे फिर भी 
देव का अर्थ प्रकाशमन से अधिक होगा । और वह॒'डिवाइन' छब्द से भी भली भांति 
प्रकट नही किया जा सकता है। तब हम उस प्राचोन भाषा के साथ न्याय कैसे कर 
सकते है । उसका अनुवाद, अस्पष्ट को स्पष्ट करने की चेष्टा, आधुनिक शब्दो मे कैसे 
पूरी हो सकती है ? वैदिक कवियो के लिये वास्तव मे पर्वत और सरिताये वैसी ही थी 
जैसी हमारे लिये हैं कित्तु उनकी धारणा उनको क्रियाशील मानव कर अधिक थो क्योकि 
वस्तु जिसकी धारणा एक नाम से की जाती थी उसे उस शक्ति से पूर्ण और प्रकट करने 
वाला माँचा जाता था जिससे मनुष्य परिचत थे | यदि वह क्रियाशोल शक्ति नही थी 
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“तो..उनके मस्तिष्क मे उसका कोई अस्तित्व नही था । उसमे उन्हे कोई रुचि नही थी.। 
किन्तु प्रकृति के कुछ पदार्थों को क्रियाशील मानने में और व्यक्ति पूजा या देवपूजा था 
देव स्वरूप देने में पर्याप्त अन्तर था ।* । 


जब कवि सूर्य को रथ 'पर खंडा मानते थे, स्वर्ण कवच से आवबृत, अपनी 
भ्रुजाये फैलाये हुये तब भी वह केवल कवित्व पूर्णा अनुभ्ृृति से अधिक और कुछ नहीं 
थी जो प्रकृति के कुछ तत्वों के सम्बन्ध मे भी थी। उनको इससे अपनी गति का स्मरण 
हो आता या । जो हमारे लिये पद्य है वह उनके लिये गद्य था। जो हमे कल्पना की 
उडान जान पडतोी है वह उनकी विवश्यता से उत्पन्न हुई पर वे अपने चतुर्दिक वातावरण 
को ठोक नाम नही दे सके थे। उनका अभिप्राय श्रोताओ को आश्चर्य मे डालना या 
"प्रसन्न करना कदापि नहीं था । यदि हम वशिष्ठ या |वश्वामित्र से पू छ सकते या किसी 
प्राचीन वेदिक कवि से जान सकते क्रि क्‍या वे वास्तव मे सूर्य को जिसे वे प्रतिदिन 
ज्योत्ति पिंड के रूप मे देखते थे, एक मनुष्य समभते हैं । जिसके हाथ पैर हैं, हृदय भौर 
फेफडे हैं तो वे निश्चय ही हम पर हसते । वे हम से कहते कि यद्यपि हम उनकी-मापा 
समभते हैं फिर भी हम उनके विचार नही समभते हैं । । 
सावित्री शब्द का अर्थ पहले उतना ही था जो शब्दार्थ था+। वह 'स्त्र! घातु से 
निकला है जिसका अर्थ है, उत्पन्न करना, जीवन देना । इसलिये जब सूर्य के लिये 
उसका प्रयोग किया गया तो उसका अर्थ इतना ही था कि सूर्य जीवन देता है और 
जमीन बनाता है । सूर्य के ये कार्य हश्य थे। इससे अधिक और कोई अर्थ नही था। 
इसके बाद सावित्री, एक ओर पुराणों की कथाओं का बाघार बना, प्रकाशर्पिड का 
घोतक हुआ और दूसरी ओर वह सूर्य के अनेक नामो के परम्परा में डृब गया । 
सूर्य के सम्बन्ध मे जो प्रगति हमने देखी है, वही प्रगति हम बार बार वेदिक 
काल के आंधकाश देवताओ के सम्बन्ध में देख सकते हैं । 
यह वात सब के सम्बन्ध में नही है अर्घ देबवा कहे जाने वाले सरिता, पर्वत, 
मेघ, समुद्र, अषा, रात्रि, वायु, आधो, आदि देवता के परम पद को नही पाते । अग्नि 
वरुण, इन्द्र, विष्णु, रद, सोम, पार्जन्य और अन्य के लिये जो विश्ेषरा अ्रयुक्त हुये हैं वे 
विशेषण केवल सर्वसत्ता-सम्पन्न देवता के लिये ही हो सकते हैं । 


आकाश, धौस के रूप में प्रकाशक 
अब हम एक ओर देवता की उत्पत्ति और इतिहास पर विचार करे जो 
प्राचीनतम देवताओ में है, केवल वैदिक आरयों का नही वर सम्पूर्णा आय जाति का था । 
मेरा अमिप्राय वेदिक द्यौस या ग्रीस ज्यास से है । $छे विद्वान अब भो शका करते हैं 
कि क्या यह देवता वैदिक काल मे था । और चिश्चय ही द्यौस का देवता के रूप से कोई 
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चिह्न नही है। इतना ही नही, पुल्लिग सज्ञा मे उसका वर्णन नहीं।है.| दस वहाँलली? 
(लग में प्रयुक्त है और उसका अर्थ है आकाश । 

वेद के विद्वानों ने जो खोज की है उससे मुझे आश्चर्य होता है.“के वह, देवता 
जो य्रूनान में ज्यास था, इटली में जुपिटर था, एद्रा मे त्यार था, जर्मनी में“जिंओं था 
और जिसे संस्कृत मे भी होता चाहिये था किन्तु नही था और फिर अकस्मात वेद की 
पुरानी ऋचाओ मे आ गया । वेद मे द्योस आया है। केवल पुल्लिग मे ही नही वरत्र 
पिता के साथ जैसे द्यौंस पिता । यह लेटिन मे जुपिटर है । द्रौस पिता की यह खोज, 
एक शक्तिशालों दूरबीन से स्वर्ग और आकाश मे स्थित एक महत्वपूर्ण नक्षत्र की खोज 
के समान थी जिसे गणना द्वारा हमने पहले ही जान लिया था और उसके ठीक स्थान 
का पता लगा लिया था । 

फिर भी वेद मे द्योस एक ट्ूबता नक्षत्र है। उसका अर्थ प्रायः आकाश है। 
शुद्ध अर्थ होगा प्रकाशमान क्योकि उसका धातु दिव” है जिसका अर्थ है चमकना । 
ससार को प्रकाशित करने की इस शक्ति के कारण ही घौस नाम दिया गया । प्रकाशक 
कौन था ? शब्द से इसके आगे का अर्थ नही निकलता । वह असुर था, जीवित प्राणी । 
केवल इतना ही कहा गया है । इसके बाद द्योस पौरारखिक कथाओ का केन्द्र बस गया 
ओर साधारण भाषा मे वह समाप्त हो गया । जैसे साविन्नी, जीवन दाता, आकाश के 
और नामो में विलीन हो गया । 

यह द्यौस, उत्त समय प्रकाश के अर्थ मे था जो आकाश को प्रकाशित करता है 
किन्तु प्रारम्म से ही इसका महत्वपूर्ण स्थान देवताओ और दूसरी प्रकाशमान सत्ताओ 
में था। यह विशिष्टता ग्रीक ज्यास और लेटिन जुपिटर मे पूर्ण हुई। वैदिक द्यौस मे 
भी हम यही प्रवृत्ति देख सकते हैं । 

किन्तु इस प्रवृत्ति को रोकने के लिये दूसरी प्रवृत्ति थी जो प्रत्येक देवता के 
सस्वन्ध में थी। यह प्रवृत्ति प्रत्येक देवता को उच्चतम स्वरूप देने की थी । द्योौस को 
'प्राय. पृथ्वी और अग्नि के साथ पुकारा गया 'है ( ऋग्वेद ६, ५१, ५ ) 

“झोस पिता, पृथ्वी दयालुमाता, अग्नि आता देवसुर ( प्रकाशमान ) हम पर 
दया करो”! 

दौस को प्रथम स्थान मिला है। पुरानी स्तुतियों मे वह इसी प्रकार पुकारा 
गया है। उसे निरन्तर पिता कहा गया है ( १, १६१, ६ ) “यौस पिता है पृथ्वी माता 
है, सोम भाई है, अदिति बहिन है” पुन. ( ऋग्वेद ४, १, १० ) “च्ौस पिता, सृष्ठा 
चोस पिता पिता जनिता ।” 

प्राय. द्योस को अकेले न पुकार कर पृथ्वी के साथ पुकारा गया है । दोनो शब्दों 
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को मिलाकर वेद भे एक दोहरे देवता की मान्यता है उसे 'द्यावा, पृथ्वी” स्वर्ग और 
पृथ्वी कहा गया है । | 

वेद मे अनेक पद हैं जिनमे पृथ्वी और स्वर्ग को सर्वोच्च देवता माना गया है 
दूसरे देवता उनके पुत्र कहे गये हैं विशेषतः वेद के दो लोकप्रिय देवता इन्ध और अग्नि 
उनके पुत्र कहे गये हैं। उनके ही द्वारा ससार की सृष्टि हुईं है । वे उसकी रक्षा करते 
हैं । वे अपनी शक्ति से सब की रक्षा करते हैं समस्त सृष्टि की । 

. जब स्वर्ग और पृथ्वी के लिये समस्त विशेष प्रयुक्त कर दिये गये जो उनके 
अमर, सर्व शत्तिमान और अनन्त होने के लिये किये जा सकते थे तब हम अकस्मात्‌ एक 
ऐसे देवता को पाते हैं जो देवताओं के बीच मे कारीगर था। जिसने स्वर्ग और पृथ्वी 
की रचना की उसे द्यावा पृथ्वी कहे या रोदसी कहे । अनेक स्थलों पर इन्द्र को स्वर्ग 
ओर पृथ्वी का स॒ष्टा और भर्त्ता कहा गया है। वही इन्द्र जिनको दूसरे. स्थल प्र द्यौस 
का पुत्र कहा गया है या स्वर्ग ओर पृथ्वी का पुत्र माना गया है । 

धयोस ओर इन्द्र में श्रेष्ठता के लिये प्रतिस्पर्धा 

वास्तव में हमे यहाँ पर पहली वार दो प्रसिद्ध देवताओ मे, प्राचीन देवता और 
देवी, स्वर्ग और पृथ्वी मे और अधिक आधुनिक और वैयक्तिक देवता इच्ध मे, जो 
प्रारम्भ में वर्षा-दाता कहे गये थे, जुपिटर फ्रूवियस, एक प्रकार की प्रतिस्पर्धा दिखायी 
देवी है | इन्द्र को अपनी दैनन्दिन और वाधषिक गतियो के कारण, अन्यकार और पाप 
की शक्तियो पर विजय पाने के कारण, रात्रि और शीत पर, विशेषत उन डाकुओ 
'पर विजय पाने के कारण जो बादलो को चुरा ले जाते थे, एक परमवीर का पद दिया 
गया था । इन्द्र विरोधी और तामस शक्तियों पर विद्युत और धन-घोप -से विजयो 
होते थे । इस इन्द्र के सम्बन्ध मे जो प्रारम्भ में स्वर्ग और पृथ्वी के पुत्र थे, कहा जाता 
है कि उनके जन्म के समय स्वर्ग और पृथ्वी कम्पित हुये । (१) फिर हम पढते हैं (ऋग्वेद 
१, १३१, १) “इन्द्र के सम्मुख द्योस भ्रुक गया, महान पृथ्वी इन्द्र के सम्मुख नतमस्तक 
हुई “ओ इन्द्र ! तुम स्वर्ग की चोटी को हिलाते हो ।” ऐसे वर्ोखान वास्तव मे सत्य हैं, 
पाथिव दृष्टि से, जब धन गर्जन और तूफान के देवता के सम्बन्ध मे इन्हें प्रयुक्त किया 
जाता है, जिसके सम्मुख “पृथ्वी कापेगी स्वर्ग कपित होगे, सूर्य ओर चन्द्रमा अन्धकार- 
मय ही जायेगे, नक्षत्र चमकना बन्द कर देगे” तब उनका नैतिक अर्थ लगाया जाता 
है । इससे इद्ध का परमपद और श्रेष्ठता का भाव प्रकट किया जाता है । इस प्रकार 
एक कवि कहता है । “इन्द्र की महत्ता स्वर्ग से आगे है, पृथ्वी और आकाझ से आगे 
है। (२) 

ः (१) “लेकचर्स आन सायस आफ लग्वेज” भाग २, ५.४३७ 
(२) इंबिड १, ६१, ६ अस्मदूत एवं प्रारिरिचे । महित्वम्‌ दिव: पृथिव्य, परि 


अन्तरिक्ष: । 
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दूसरा कवि कहता है ।” इन्द्र स्वर्ग और प्रथ्वी से बहुत बडे हैं । उसकी तुलना 
में ये दोनो आधे हैं ।”” 


इसके आगे इन देवताओं के पारस्परिक सम्बन्ध और स्थिति पर ध्यान की 
बात है, पिता पुत्र की, और अन्त में यह,स्वीकार करना पडेगा कि विजेता इन्द्र (पुत्र) 
अपने वच्ध और विद्युत के घनुष बाण के कारण अपने पिता (आकाश) से बडे थे, 
अपनी माता अचला पृथ्वी से बडे थे और दूसरे देवताओं से भी श्रेष्ठ थे । एक कवि 
कहता है “उनके देवता वूढो की तरह भगा दिये गये, इन्द्र सम्राट पद पर सुशोभित 
हुये ।”” इस प्रकार हम देखते हैं कि इन्द्र भी कैसे दूसरे परम श्रेष्ठ देवता हो गये । 


एक और कवि कहता है “तुमसे आगे कोई नही है । तुमसे बडा कोई नही है । 
तुम्हारे समान कोई नही है ।”” वेद के अधिकाश मत्रों मे वह सर्व श्रेष्ठ देवता है । 
फिर भी उस सीमा तक नही कि हम उसको तुलना ज्यास” की स्थिति से कर सके । 
ओर दूसरे देवता सदैव उसके आधीन भो नही हैं । हम यह भी नहीं कह सकते कि वे 
सहयोगी है । कुछ स्थलो पर कुछ देवता परस्पर सम्बन्ध हैं ओर कुछ विश्येषत. इन्द्र 
दूसरो से बडे माने गये हैं फिर भी वे दूसरे देवता भी अपने समय मे श्रेष्ठ माने जाते 
रहें और जब उनसे बरदान देने की प्रार्थना की गयो है तब उनकी शक्ति और बुद्धिमता 
को और बडा बनाने के लिये जो भाषा प्रयुक्त की गयी है वह अत्यन्त अतिशयोक्ति 
पूर्ण और समर्थ है । 


इन्द्र की स्तुति, प्रधान देवता के रूप में 


मैं इन्द्र की एक स्तुति का अनुवाद दे रहा हूँ और दूसरी वरुण की स्वुति है । 
इससे मेरा अभिप्राय यह स्पष्ट करने का है कि देववाद का अर्थ क्या है । उस धर्म मे 
देववाद का रूप क्‍या है जो प्रत्येक देवता को, स्तुति के समय उच्चतम गुरों से पूर्रा 
मानता है। इसमे अधिक काव्यमय होने की आशा न की जाय, अपने शब्दार्थ मे । 
उन प्राचीन कवियों के पास इतना समय नहीं था कि वे कविता के अलकार-प्रदर्शन मे 
या शब्दों के चमत्कार मे लगते । वे जो कहना चाहते थे उसकी अभिव्यक्ति के लिये 
कठिन अध्यवसाय करते थे और उपयुक्त शब्द खोजते थे । इसलिये प्रत्येक आनन्दपूर्णा 
अभिव्यक्ति उनको सान्त्वना देती थी, प्रत्येक मत्र और ऋचा, हमे वह चाहे जितनी 
छोटी जान पडे, उनके लिये एक वीरता का कार्य थी | वास्तव मे वहु उनका सच्चा 
त्याग ओर बलिदान था, उपयुक्त शब्दों मे अन्तर की अनुशभूत्ति का वर्णान । उनका प्रत्येक 
शब्द वजन रखता है और हृदय पर एक छाप छोडता है । किन्तु जब हम आधुनिक भाषा 
में उसके अनुवाद का प्रयास करते हैं तव “निराश होकर। उसे छोडने को होते हैं । 


श््८ धर्म की उत्पत्ति और विकास 


ऋग्वेद ४,१७ “ओ इन्द्र तुम महान हो । स्वर्ग और पृथ्वी तुम्हारों अधीनता 
प्रसच्चतता से स्वीकार करते है। जब तुमने अपनी शक्ति से वृत्र को मारा, तब उन 
धाराओ को मुक्त किया जिन्हे नाग खा गया था ।” (१) 

“तुम्हारी गरिमा के जन्म से स्वर्ग कपित हुआ, पृथ्वी कापी, अपने ही पुत्र के 
क्रोध के भय से। हढ पर्वत नाचने लगे। मरुस्थल नभ हो गये। जलघारा बहने 
लगी ।!” (२) 

“उसने पर्वतो को तोड़ा, शक्ति पूर्ण भयकर बज्ज से और अपनी शक्ति प्रदर्शित 
की । अपने वज्र से उसने वृत्र को मारा, जलधारा शीघ्र फूटी जब उसका मुख्य अव- 
रोधक मार डाला गया ।” (३) 

“तुम्हारा पिता, द्यौस, बलवान कहा जाता था । उसने इन्द्र को बनाया था, 
सब कारीगरो में वह चतुर था। उसने एक प्रतिभाशाली को जन्म दिया था जिसकी 
बज अच्छा है, जो प्रथ्वी की भाँति अपने स्थान से नही हटेगा ।” (४) 

“इन्द्र की स्तुति अनेक करते हैं, वही पृथ्वी को चलाते है। वह मनुष्यो के 
सम्राट हैं। सव प्राणों उनमे आनन्द पाते हैं । एक वही सत्य है। शक्तिमान देवता के 
बरदान की प्रशसा करते हुये ।” (५) 

“सोम समस्त उसका था। उस महामहिम का सब कुछ था । अत्यन्त आनन्द, 
“परमानन्द । तुम सदैव धन के कोपाध्यक्ष थे । हे इन्ध सबको अपना भाग देते हो ।/(६) 

“हे इच्ध । जब तुम उत्पन्न हुये, सन भयभीत हुये । तुम, है वीर | अपने बच्च 
से उस नाग को काटते हो जो निम्नगामी जलधारा के बीच में पडा था ।” (७) 

“इन्द्र को स्तुति करो। सदा घातक, निर्भीके, महान, वन्य, अनन्त और 
'वास्तविक वीर बजञ्ञमधारी इन्द्र जिन्होने वृत्र को मारा, लूट का धन जीता | वह घन 
देते हैं। वह घनाव्य ओर उदार है ।” (५) 

“बह दैत्यो को हटा देता है जो एकत्र हुये हैं। वही एक सग्राम में शक्ति- 
मान प्रसिद्ध है। लृथा हुमा धन वह घर लाता है। उनसे हम मित्रता करे और उनके 
प्रिय बने ।” (६) 

“वह विजेता और मारक प्रसिद्ध है । युद्ध मे वह पशुओ को ले जाता है, जब 
इन्द्र गम्भीरता से कोप करते हैं तब जो हृढ है वह भी काँपता है और भय खाता 

[7 (६१० 
को पे ने पुओ को जीता । उसने स्वर्णा और अश्ब ज़ोते | वह बलवान सब 
४्ग॑ जीतता है। इससे वह जक्तिश्ञाली है । अपन मनृष्यो को वह कोप बाँटता है और 


दूत एकत्र करता है ।” (११) 
“इन्द्र अपनी माता या पिता को जिन्होंने जन्म दिया कितना मानते हैं ? 
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इन्द्र अपनी शक्ति एक क्षण मे प्रकट करते हैं, प्रबल झमा वेग के समान, गरजते हुये 
मेघो के साथ ।” (१२) 

“वह घर वाले को बिना घर का बना देता है । वह बलवान धूलि को उद्देलित 
कर मेघ बनाता है। वह सब कुछ तोड़ता है । द्योस के समान वह बच्च चलाता है । 
क्या वह गायक को धन देगा ?” (१३) 

“उसने सूर्य का रथ चक्र चलाया फिर उसने एतसा को आगे बढ़ने से रोका । 
धुमकर उसने उसे रात्रि के कृष्ण धन अन्धकार में फेंक दिया, इस आकाश के जन्म 
स्थान में ।” (१४) 

“जैसे कृप से जल निकाला जाता है, उसी प्रकार हम कवि जो घेनु अश्व, धन 
(लूट) ज्ली, की कामना करते हैं अपने को इन्द्र के निकट लावे | वह हमारे मित्र हो । 
बलवान इन्द्र जो हमे स्रीदेते हैं और जो कभी अपनी सहायता से निराश नही, 
करते हैं ।” (१५) 

“तुम हमारे रक्षक बनो, तुम हमारे मित्र हो । हम पर दया दृष्टि करो । बलि 
देने वालो को तुम शान्ति देते हो | तुम मित्र, पिता और उत्तम पिता हो जो स्वतन्त्रता , 
देता है और प्रार्थी को जीक्न देता है ।” (१६) 


“तुम उन सब के मित्र और रक्षक बनो जो तुम्हारी मित्रता चाहते हैं। हे 
इन्द्र | जब तुम्हारी स्तुति हो जाय तब उनको जीवन दो जो तुम्हारी महिमा गाते हैं । 
हम एक साथ तुम्हारे लिये बलि देते हैं, तुम्हारी महिमा गाते हैं ।” (१७) 

/इन्द्र की स्तुति बलवान के रूप मे की जाती है | वह एक है और अनेक-अजेय 
शत्रुओं का नाश करता है। न तो देवता और न मनुष्य उसके ध्ाघक बन सकते हैं 
जिसकी रक्षा मे यह कवि गायक, उसका मित्र, खडा है ।” (१८) 

“सर्व शक्तिमान इन्द्र, मनुष्यों के रक्षक और भर्त्ता, अजेय यह सब हमारे लिये 


सत्य करे । तुम सब पीढियो के सम्नाट हो कवि की महान गरिमा हमे प्रदान 
करो ।” (१६) 


वरुण की स्तुति, प्रधान देवता-के रूप में 


दूसरी स्तुति वरुण को सम्बोधित है (ऋग्वेद २, २८) .-- ; 

“यह ससार वुद्धिमान सम्राट आदित्य का है । वह अपनी शक्ति से सब प्राणियों 
पर विजय पावे । मैं एक स्तुति उस देवता की खोजता हुँ जो बलिदान के लिये अत्यन्त 
महिमाभय है, प्रचुर दाता वरुण ।” (१) 

“है वरुण ! हम सेवा मे घन्‍्य हो । सदैव तुम्हारा ध्यान अर स्तुति करें दिन- 


दिन तुम्हे नमन करे। बेदी की अग्नि के समाव, विभावती ऊपा के आगमन- 
के समय ।! (२) 


१६० धर्म की उत्पत्ति और विकास 


“हे वरुण ! हमारे मार्ग-दर्शक हम तुम्हारे सान्निध्य मे रहे । तुम्हारे साथ 
अनेक वीर है। तुम्हारी प्रशसा दूर-दूर तक है। तुम अदिति के अजेय पुत्र हो । हैं 
देवता हमको अपने मित्र के रूप से स्वीकार करो” (३) ह 

“आदित्य, शासक ने इन सरिताओ को भेजा । वे वरुण के नियम पर चलती 
है। वे थकती नही, वे समाप्त नही होती । पक्षियों के समान वे शीघ्र सर्वत्र उडती 
है ।” (४) 

“मेरे पाप, एक आंखला की भाँति तोड दो । हे वरुण ! हम तुम्हारे वियम की 
कड़ी हृढ कर देंगे । जब तक मैं अपने गीत की रचना करता है, काव्य का ताना-बाना 
जोडता हूँ तब तक ताग्ा न कटने दो । समय से पूर्व कारीगर का रूप न टूटने दो” (५) 

“हें वरुण ! यह भय मुभसे दूर हटा दो । तुम सत्य पथ के सम्नराठ हो । मुझ 
पर दया करो । एक बछडे की रस्सी फी भाँति भेरा पाप मुझसे दूर हटा दो । मैं तुमसे 
विलग होकर एक क्षण मात्र का भी स्वामी नही हैँ ।” (६) 

“वरुण ! हम पर आघात न करो । वे अखत्र तो पापियों के लिये हैं। हमे वह 
न जाना पडे जहाँ प्रकाश नष्ट हो गया है । हमारे शत्रुओं को छिलन्न-भिन्न कर दो जिससे 
हम जीवित रहे ।” (७) ह 

« “हे वरुण ! हमने पहले भी तुम्हारों स्तुति की है। अब भी करते है और आगे 
भी करेगे ! हे शक्तिमान ! हे अजेय वीर सब नियम और विधान जो अचल हैं तुम पर 
आअश्वित हैं जैसे वे एक चट्टान पर स्थापित हो ।” (5) " 

“हे सम्नाट अपने किये अपराधों से मुझे दूर हटा दो और मुझे दूसरो के किये 
हुये अपराधो का फल न भोगना पड़े | अनेक ऊपाये अभी प्रकट नही हुई हैं । मुझे 
बरदान दो कि मैं उनमे रहूँ हे वरुण ।” (६) ' ह 

“हें वरुण ! वह मेरा साथी हो या मित्र, जिसने मेरी निद्रावस्था मे जब मे 
काप रहा था, मेरे विरुद्ध भयपूर्णा बाते की, वह चोर हो या भेडिया,जो मुझ पर आघात 
करना चाहता है, उन सबसे मेरी रक्षा करो ।” (१०) ' 

एक ग्रोक का कवि ज्यास” की स्तुत मे इससे अधिक नही कह सकता था फिर 
भी मैं अन्य ऋचाओ का उद्धरण दे सकता हूँ जिनमे ऐसी ही और इससे भी अधिक 
जोरदार भाषा प्रयुक्त की गयी है। अग्नि, मित्र, सोम और दूसरे देवताओ की प्रशसा 
मे ऐसी ही बात कही गयी है । । न्‍ 

देववाद, धर्म का भाषा सम्बन्धी काल - 
. बह देववाद का स्वरूप है, घामिक विचार का एक रूप जिससे हमारा प्रथम 
बार परिचय वेद के द्वारा हुआ । दूसरे धर्मों मे भी यंह विचार-घारा रही होगी । 
इसमे सम्देह नहीं है कि दूसरे धर्म भी विचार की इस सररिग पर आये होंगे । प्राचीन 


फल -री। मकर व बा-शओ फाहर पाप एऑिकफ एफ अक्क्‍कटण ऑिटक्‍फण्कक्‍्फकयआाकशा आकार 
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सस्कृत साहित्य के इतिहास में जो मैंने १८५६ मे प्रकाशित किया था, मैंने धर्म के इस 
देववाद स्वरूप पर ध्यान आकर्षित किया है। पृष्ठ ५३२ मे मैंते लिखा है कि जब ये 
व्यक्तिगत देवता पुकारे जाते हैं, इनको स्तुति की जाती है. तब इनको दूसरो की शक्ति 
से सीमित नही माना जाता है या पद मे छोटा या बडा भी नहीं कहा जाता है । 
प्रत्येक देवता ख्रोता के लिये समान रूप से महत्वपूर्ण है । 


- उम समय उसे वास्तविक देवता माना जाता है, प्रत्रान और सम्पूर्ण प्रमुख 
सम्पन्न यद्यपि आवश्यकतावश ऐसी सीमाये हैं जो हमारे विचार से एक देवता के 
सम्बन्ध मे अनेक देवताओं के सयुक्त गुणों के सामने होती हैं । दूसरे सब केवि की दृष्टि 
से ओमल हो जाते हैं और जो उरु की कामना पूर्स करेगा वह पूर्ण प्रकाश से साघक 
के सामने होता है । “हे देवगण ! तुममे छोटा कोई नही है, कोई भी बच्चा नहीं है । 
तुम सब वास्तव मे महान हो ।” यह ॒ भावना वेद के समस्त काव्य में भरी है यद्यपि 
मनुवेबस्वत की भाँ ति और स्थलो पर स्पष्टता से प्रकट नही की गई है। मनुवेबस्वत ने 
इसे सबसे अधिक स्पष्ट किया है | यद्यपि देवताओ को प्राय. स्पष्ट रूप से छोटा और 
बडा भी कहा गया है, युवक और वृद्ध भी बताया गया है ( ऋग्वेद १, २७, १३ ) 
फिर भी यह एक प्रयास मात्र है जो देवी शक्तियों को पूर्सा व्यापक विज्ञप्ति देने के लिये 
है ओर किसी भी स्थल पर यह नही कहा गया है कि एक देवता दूसरे का या दूसरों 
का दास था । 


इसे नही मान लेना चाहिये कि जिसे में देववाद कहता हूँ जिससे मैं उसे साधा- 
रण अर्थ मे बहुदेववाद से भिन्न रख सकूं, केवल भारत मे हो प्रचलित था ' हम उसके 
चिह्न यूनान, इटली और जरमनी मे भी पाते हैं। हम इसे उम्र काल में विशेष रूप से 
पाते हैं जब स्वृतन्त्र जातियों को मिल कर राष्ट्रो का निर्माण किया गया था । यह, यदि 
मैं ऐसा कह सक॑ तो क्रान्ति थी जो साम्राज्यवाद के पहले थी, एक साम्राज्यवादी धर्म के 
रूप के स्थान मे जातीय रूप मे थी । कह सकते हैं कि यह घ॒र्म का भापा पर आधारित 
विकास काल था । यह उसका समय था । जैसे किसी भाषा के पूर्व उसकी ग्राम्य 
भाषाये, स्थानोय भाषाये होती हैं जिन्हे बाद को जन साधारण की भाषा कहा जाता है, 
उभी प्रकार धर्मों के सम्बन्ध मे भी कहा जा सकता है । वे प्रत्येक परिवार के कोने से 
निकलते हैं । जब परिवारों को मिलाकर जातियाँ बन जाती हैं तो एक कोना, एक 
स्थल गाँव की वेदो बन जाता है । जब अनेक जातियाँ सिलकर एक राज्य बन जाती हैं 
तो विभिन्न वेदियाँ मन्दिर बन जाती हैं या सब लोगो का पवित्र पूजा-गृह बन जाती हैं। 
इस प्रक्रिया में स्व|माविकता है । इसलिये यह सर्वव्यापी है । दूसरे स्थलों पर हम 


उसे इतना स्पष्ट नही देखते जितना कि वेद मे । वहाँ इसकी उत्पत्ति और विकाध्ष का 
अमागत इतिहास मिलता है । , ' 


१६२ धर्म की उत्पत्ति और विकास , 


विभिन्न देवताओं की श्रेष्ठता 


कुछ उदाहरणो से यह बात और भी स्पष्ट हो जायगी। (१) 

दूसरे मएडल की प्रथम ऋचा मे अग्नि को विश्व का शासक कहा गया है, 
मनुष्यों का स्वामी, बुद्धिमान राजा, पिता, भाई, पुत्र, मनुष्यों का मित्र कहा गया है। 
इतना ही नही दूसरे देवताओं के सब नाम ओर ग्रुण अग्नि के बताये गये हैं । यह ऋचा 
कुछ आधुनिक काल की है, इसमे सन्देह नही है फिर भी यद्यपि अग्नि का पद बहुत ऊँचा 
बताया गया है परन्तु दूसरे देवताओं की निन्‍दा या उनके देवत्व का कम मूल्याकन करने 
की कोई भी बात नही है । 

इन्द्र के सम्बन्ध मे जो कहा जा सकता था उसे हम उनकी स्तुति मे देख चुके 
हैं। ऋचाओ भे और ब्राह्मण-म्रन्थो मे भी उन्हे बलिष्ठतमू, परम वीर कहा गया है 
और दसवी पुस्तक की एक ऋचा में कहा गया है कि इन्द्र सबसे बडे हैं । 

दूसरे देवता सोम के [लये कहा गया है कि वे महान ही उत्पन्न हुए, वे सब पर 
विजय पाते है । उन्हे ससार का राजा कहा गया है । वह मनुष्यो का जीवन बढाने की 
शक्ति रखते हैं। एक स्थान पर कहा गया है कि उनके ही द्वारा मनुष्य का जीवन है 
और वही अमरत्व देते हैं । उन्हे स्वर्ग का, पृथ्वी का, मनुृष्यो का और देवताओ का 
भो सम्राट कहा गया है । 

यदि हम वरुण की स्तुति पढ़े तो वहाँ भी देखेंगे कि कवि के लिये वह सर्वश्रेष्ठ 
ओर सर्व थघक्तिमान देवता है। 

मनुष्यो की भाषा मे इससे अधिक और क्‍या कहा जा सकता है जो वरुण की 
स्तुति मे उन्हे सर्वश्रेष्ठ और परम देवत्व पूर्ण व्यक्त करने मे एक कवि ने कहा है “तुम' 
सब के स्वामी हो, स्वर्ग और प्रृथ्वी के” ( १, २५, २० ) या ( ११, २१, १० ) मे 
“तुम सब के राजा हो, जो मनुष्य हैं उनके और जो देवता हैं उनके भी सम्राट हो । 
वरुण को केवल प्रकृति का ही स्वामी नही कहा गया है । वह प्रकृति का नियम और 
क्रम भी जानते हैं । वे उसके विधायक हैं । यह गुणा उनके धृत वृत विशेषण से प्रकट 
होता है । ब्रत या प्रकृति के नियम तोडे नही जा सकते हैं । वे वरुण पर निर्भर है । 
ज़िस प्रकार एक शिला पर अत्यन्त हृढ । 

इसलिये वरुण बारह मासो को जानते हैं औ< तेरहवे मास को भी जानते हैं । 
वे वायु का -मार्ग जानते हैं, पक्षियों की वायु मे गति जानते हैं, समुद्र मे जलपोतो की 
गति जानते है। वे प्रकृति के सब आश्चर्यजनक कार्यों को जानते हैं । वे केवल भ्रृतकाल_ 

(१" 'हिस्ट्री आफ एनशेट सस्कृत लिटरेचर' मे ५*५३२ मे और म्योर की 


पंस्कृत टेक्सटट्स' ।: ; । 
भाग ४ ५ ११३८ भाग ५ ६८ में इसका विशेष वर्णन है। 


कक 
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को ही नही देखते हैं वरन वे भविष्य-दृष्टा भी हैं। इससे भी अधिक, वरुण विश्व की 
नैतिक व्यवस्था भी देखते हैं । इस प्रकार एक स्तुति मे कवि इस आत्म स्वीकारोक्ति से 
प्रारम्भ करता है कि उसने वरुण के नियमों का उल्लंघन किया है उसने उनके नियमों 
को तोडकर अपराध किया है । वह उनसे क्षमा-याचना करता है। वह उनसे कहता है 
कि मानवीय दुर्बलता के कारण अपराध हुआ है। वह्‌॒ पाप का फल मृत्यु को नही 
मानता है । वह देवता को प्रार्थना से प्रसन्न करने की आशा रखता है जिस प्रकार एक 
घोडे को नम्न शब्दो से बश मे किया जाता है अन्त मे वह कहता है | “नेक हो जाइये ।' 
आइये हम पुन एक दूसरे से बात करे ।'” इसे पढ़कर साम मे दिये गये ये शब्द कोन 
भूल सकता है “क्योकि वहु हमारा रूप, बनावट जानता है । उसे याद है कि हम धूलि 
हैं, घृलि से बने हैं ।” 

यह वरुण भी सर्वश्रेष्ठ नही है और न वह अद्वितीय है। उनका वर्णन सदेव 
किसी दूसरे के साथ है । मित्र के साथ उनके वर्णन में यह नही कहा जा सकता कि 
वरुण मित्र से बड़े हैं या मित्र वरुण से । 

मैं इसी को. देववाद कहता हूँ । एक देवता की पूजा जिसे रपष्ट रूप से दूसरे 
देवताओं को नहीं माना गया है और इसे बहुदेववाद से भी भिन्न समझना चाहिये 
जिसमे अनेक देवताओं की उपासना की जातो है जो सब मिला कर एक देव-समृह बनाते 
हें । वे एक परम देवता के शासन मे होते हैं । 


देववाद का आगे का विकास 


अब, हम यह देखे कि इस वेदिक देववाद का आगे चलकर कैसा विकास हुआ ॥ 
सबसे पहले हमे यह पता लगता है कि इनमे से अनेक देवता जो एक ही श्रोत से निकले 
थे कुछ सयय तक अकेले चलने के बाद, सबके साथ चलने की प्रवृत्ति रखते हैं। द्यौस 
आकाश था, सर्वव्यापी था । सावित्री सूर्य था जो प्रकाश और जीवन देता था । बिष्णु 
तीन पग से आकाश पार करते थे । इन्द्र आकाश मे वर्षा-दाता के रूप में प्रकट हुए थे । 
र्र और मारुत आकाश के भफा और घन-गर्जन मे दिखाई देते थे | वात और वायु, 
हवा थी अग्नि प्रकाश दैती थी, ऊष्मा देती थी, जहाँ भी उन्हे देखा जाता था, अन्धकार 
से प्रकट होत हुए प्रभात भे या अन्ध॒कार मे ड्ुबते हुए सध्या काल में ।, दूसरे छोटे देव- 
ताओ के सम्बन्ध मे भी यही बात है । 


इसीलिये यह हुआ कि जो विश्येषण एक देवता के लिये प्रयुक्त होते थे वहो- 
दूसरे देवता के लिये भी प्रयुक्त होते थे । एक ही विशेषण अनेक देवताओं के हैं। एक- 
ही प्रकार की कथाये. विभिन्न देवताओ के सम्बन्ध मे कही जाती हैं । ह 

केवल सूर्य मडलीय देवताओ के लिये ही नही, इन्द्र मारुत, आदि के लिये भा 


१६४ धर्म की उर्त्पात्त #र॒ विकास 


चौस-पुत्र का प्रयोग हुआ है और आकाश को पृथ्वी का पति माना जाता था इसलिये 
'पृथ्वी सब देवताओं की माता हो सकती थी । है " 

जब सूर्य प्रकट होता था तब उसे केवल प्रकाशक ही नही कहा जाता था। 
उसे स्वर्ग और पृथ्वी का रहस्य खोलने वाला माना जाता था | इसके बाद एक छोटे 
चरण से हम उस स्थिति भे पहुँचते थे जब सूर्य को स्वर्ग और पृथ्वी को लौटा लाने 
वाला या हमारे लिये उनका सष्ठा कहा जाता था। इसी उपलब्धि को इच्ध को भी 
चताया गया है, वरुण भी यही करते थे, अग्नि का भी यही कार्य था, जो सूर्य की 
ज्योति है । विष्णु भो स्वर्ग और पृथ्वी के सृष्टा कहे गये हैं जो ससार को अपने तीन 
'पग से नापते हैं । - 

एक दूसरे हृष्टिकोश से अग्नि को सूर्य को लोटा लाने वाला कहा ,गया है । 
यही कार्य इन्द्र, वरुण भौर विष्णु भी करते है । 

यद्यपि अन्धकार और बादलो से युद्ध करने वाले मुख्यतः: इन्द्र है फिर भी 
चआौस को वज्त चलाने वाला कहा गया है। अग्नि अन्धकार के राक्षसरों का वाश् करती 
है । विष्णु, मारुत और पार्जन्य, सब दैनिक और वाषिक सग्राम में भाग लेते हैं । 

प्राचोन कवि यह सब देखते थे, जानते थे, जानते थे जिस प्रकार हम जानते 
हैं। और वे यहाँ तक आगे बढकर घोषणा करते थे कि एक देवता दूसरे देवता के 
समान ही है | 

इस प्रकार अग्नि को इन्द्र और विष्णु कहा गया है। सावित्री, पृषव, रुद्र, 
अदिति कहा गया है। इतना ही नहीं उत्तको सर्च देवता कहा गया है अधथर्ववेद की 
एक ऋचा में हम पढते हैं (१३, ३, १३) 

सन्ध्या समय अग्नि, वरुण हो जाता है। प्रभात में सूर्योदय के समय वह मित्र 
होता है। सावित्री होकर वह आकाश में चलता है। इन्द्र होकर वही आकाश्ञ को 
अध्य में उष्ण करता है । 

सूर्य को इन्द्र और अग्नि के रूप मे हो माना गया है। सावित्री, मित्र और 


'पूषन है । 
इन्द्र, वरुण हैं । चौस पार्जन्य और इन्द्र के समान हैं । विस्सदेह स्वतन्त्र देव- 


ताओ की सख्या कम करने के लिये ब्राह्मणों का यह कहना बहुत ही आवश्यक था किन्तु 


“इतना करने के बाद भी वे एक देववाद से अब भी बहुत दूर थे । 
प्राचीन कवियों ने दूसरा उपाय और निकाला जो वेद मे 'विचिन्र 'है | वे दी 


देवताओं को एक नाम से पुकारने, लगे । (१) दो देवताओं के नाम जिनके कुछ कार्य 

' (१) एक हो नाम में दो देवताओं की कुछ आवर्यक सूची यह है---अग्नि 
सोम्ये इस्ध-वायु, इन्ध-अग्नि, इन्द्र-वृहस्पति इच्द्र-वरुणों, इन्द्र-विष्णो, इन्द्र-सोमी, 
'पार्जन्य-बातों, मित्र-वरुणों सोम-पुषानौं, सोमे-रुद्रो । ' 
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एक समान थे, एक मिश्रित नाम मे लिये गये ओर उसे दो बचन में कहा गया । इस 
मिश्रित नाम से एक नया देवता बन गया । इस प्रकार ऐसी ऋचाये हैं जिनमे मित्र 
और वरुण की अलग स्तृति है और फिर एक देवता, मित्र-वरुणो, के मिश्रित एक 
नाम से स्तृति है। इतना हो नही, कभी-कभी उनको दो मित्र और दो वरुण कहा 
गया है । 


तीसरा उपाय यह था कि समस्त देवताओं को एक नाम से पुकारा जाय । 
इस प्रकार विद्वेदेवा की स्तृति होने लगी और सबको एक साथ बलि दी जाने लगी, 
एक सामुहिक रूप मे, देवताओं के समूह के लिये । 

अन्त मे दूसरा उपाय अपनाया गया जो हमे सबसे अधिक स्वाभाविक जान 
पडता है। एक देवता की भावना का अनेक देवताओ के अस्तित्व के साथ सामन्‍्जस्य 
किया गया । यह ग्रीक और रोमन लोगो ने भी किया था । उन्होने सब देवताओ के 
ऊपर एक देवता को श्रेष्ठ माना था । इस प्रकार एक पूर्ण सत्ताधारी देवता की भावना 
को तृष्ट किया था । इससे पूर्व प्रचलित परम्परा से सम्बन्ध भी हटा था और प्रकृति मे 
देवीसत्ता के व्यक्तिगत स्वरूपो के लिये दी गयी बलि और पूजा भी बनी रही थी । उनके 
एपोलन, और एथेना या पोसेडन और हेडस, ज्यास के पार्श्व मे बने रहे थे, यदि यह 
सत्य है जैसा प्रायः कहा गया है कि देवताओ मे श्रेष्ठ राजा पद का प्रचलन उन्हों 
लोगो भे था जिनका शासन-प्रबन्ध राजा की प्रथा से था तब हमारा तर्क यह है कि 
भारत मे प्राचीन काल मे देवताओं का राजा न होने से यह परिणाम निकलता है कि 
स्वदेश मे राजा शाही का शासन नही था । (१) 


एक देवबाद की प्रवृत्ति 
वैदिक आयें ने भी यह प्रयास किया कि अपने देवताओं मे एक की श्रेष्ठता 
का करे किन्तु उनको इसमे यूनाव या दुसरे देशों की भाँति उतनी सफ्लता नही 
| 
हमने यह देख लिया है कि कुछ देवता जैसे सावित्री, ( सूत्र ) वरुण और 
जल को न केवल ससार को प्रकाशित और उज्वल करने वाला माना जाता “था वरतच्‌- 
उनको स्वर्ग और पृथ्वी का अवतरण करने वाला माना जाता था, उनको सापक और 
न में उनका सृष्ठा माना जाता था| उनको केवल “विश्व-चक्ष!' ही नही कहा गया जो 


(१) 'अरिस्टटेलिस पोलिटिका? २,७ “और इसलिये सब लोग कहते हैं कि 
भी एक राजा था। पा कारण यह था कि उनके स्वय राजा थे पहले 
हे व भी। क्योकि मनुष्य ही देवताओं को स॒ष्टि-अपने स्वरूप को देखकर करते है । 

थे अपने स्वरूप के ही अनुसार नही बरन्‌ अपने जीवन क्रम के अनुसार । ' 


१९६ घर्म की उत्पत्ति और विकास- 


सब कुछ; देखते थे, विश्व-व्याच, सब मे समाहित, विश्व-वेदा, सब 'कुछ जानने वाले 
ओर विद्व-कर्मा, सब के सृष्ठा भी कहा गया । प्रजापति, मनुष्यों का स्वामी माता 
गया ओर ये दो विशेषण कुछ समय बाद नये देवताओं नाम हो गये । विश्व-कर्मा 
ओर ग्रज़ापति की कुछ स्तुतियाँ है जिनमे कुछ चिह्न शेष है जिनसे उनके श्रोत, सूर्य का 
पता लगता है उनमे से कुछ को पढ़कर साम की भाषा याद आती है और यह धारणा 
बनने लगतो है कि प्रजापति या विश्व-कर्मा ऐसे देवता की भावना से उनकी एक्र देव- 
वाद की आकाक्षा पूरी हो गई होगी और इससे भारत के प्राचोव आरयों की घामिक 
भावना के विकास का अन्तिम लक्ष्य प्राप्त हो गया होगा किन्तु, जैसा हम देखेंगे, यह 
हुआ नही । 


विश्वकर्मा, सबके निर्माता 


मैं ऋग्वेद के कुछ उद्धरण देता हैँ, जो बाद के समय की ऋचाओ के कहे जाते 
हैं । इनमे एक ईश्वर की भावना, ससार के रृष्टा और निर्माता की भावना बहुत ही 
स्पष्ट है । सबसे पहले विश्वकर्मा की स्तुति के कुछ अश :--- कौन सा स्थान था, क्या 
आधार था और किस श्रोत से सर्वदर्शी विश्वकर्मा ने, प्रृथ्वों की सृष्टि कर, अपनी शक्ति: 
से स्वर्ग प्रदर्शित किया ?” “बहु एक देवता है, जिसके नेत्र सर्वत्र हैं, जिसका मुख, 
भुजाये, पद सर्वत्र हैं, उसने स्वर्ग और प्रृथ्वों की रचना कर अपने बाहुओं से ओर अपने 
पखो से सब को एकत्र क्रिया । श 

“बहु कौन सा बन था, कौन सा वृक्ष था, हे बुद्धिमानों ! बताओ, जिससे 
उन्होंने स्वर्ग और पृथ्वी काट कर निकाले । अपनो बुद्धि से खोज कर बताओ वह किस 
स्थान पर खडा था जब अनेक लोको को सहारा दिये था ।” (४) 

“आज हम युद्ध मे अपनी रक्षा के लिये सब के स्वामी विश्वकर्मा की स्तुति 
करे वे सबके निर्माता हैं । वे हमारी बुद्धि को प्रेरणा देते हैं। वे हमारो समस्त गः 
स्वीकार करे । वे' सब के लिये बरदानी हैं और हमारी रक्षा के लिये पुए॒य करते हैं।' 
विश्वकर्मा की एक और स्तुति मे कहा गया है --( ऋग्वेद १०, 5२ ) (७) 

“बह हमारे पिता हैं जिन्होंने जन्म दिया, वे नियामक हैं जो नियम जानते हैं । 
वे ससार और सब लोको के ज्ञाता हैं । उन्होंने देववाओ को नाम दिये । दूसरे प्राणी 
उनसे ही बरदान माँगते हैं ।” (३) े ह 

' “आकाश से परे) पृथ्वी के आगे, देवताओं और असुरो के भो आगे पहले वीर्जी- 
कुर क्या थे जिन्हे जल ने बहन किग्रा, जिसमे-समस्त देवता दिखाई दिये ?” (+) 

“जल ने पहले वह वीजाकुर वहन किया जिध्मे सत्र देवता शक हुए । वहू 
एक जिसमे सब प्रारियों का आश्रय था, अजन्मा की गोद मे रक्‍्खा गया ।” (६) हल 

धतुम कभी. नहीं जान सकोगे कि किसने इन समस्त वस्तुओ की सृष्टि 
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उसके और तुम्हारे बोच मे कुछ और ही अच्तराय है । घनाधकार से आवृुत और लड- 
खडाती आवाज मे कवि गण आगे चलते हैं, जीवन का आनन्द लेते हुए ।'! (७) 


प्रजापति समस्त प्राणियों के स्वामी 


हमे अब एक दूसरे देवता पर विचार करना है । सब प्राणियो के स्वामी प्रजा- 
पति, अनेक बातो में विश्वकर्मा के समान हैं जो सबके निर्माता हैं। फिर भी उनका 
पक्तित्व विश्वकर्मा से वडा है ( शतपथ ब्राह्मण 5५, २, १, १० ) प्रजापति वै विश्व- 
कर्मा | विशेषत ब्राह्मण ग्रन्थों मे, वेद की कुछ ऋचाओ मे प्रजापति सावित्री के 
विशेषण के रूप मे आया है। "स्वर्ग का आधार; ससार का प्रजापति, ऋषि अपना 
तेजस्वी कवच धारण करता है । अपने तेज से अनन्त आकाश को परिपूर्ण करता है । 
सावित्री प्रमानन्द की सृष्टि करता है । ( ऋग्वेद ४, ५३, २ ) 


सन्तान के लिये भी उनकी स्तुति की गईं है। ऋग्वेद १०, १२१ में एक ऋचा 
है, उसमे उनको ससार का सृष्टा कहा गया है | सब देवताओ मे प्रमुख उनको हिरण्य- 
गर्भ भी कहा गया है, स्वरित्रि बीजाकुर या स्वर्णिभि अराडा । “प्रारम्भ में हिरण्यगर्भ 
उत्पन्न हुआ। वह समस्त सृष्टि का स्वामी था | उसने आकाश ओर पृथ्वी की स्थापना 
'की । किस देवता के लिये हम अपनी बलि और पूजा समर्पित करे ?” (१) 

“जो जीवनी की स्वास देता है, शक्ति देता है। जिसकी आज्ञा समस्त देवता 
मानते हैं। जिसकी छाया अमरत्व है, जिसकी छाया मृत्यु है । किस देवता के लिये हम 
अपनी बलि और पूजा समपित करे ?” (२) 

“जो अपनी शक्ति से जीवधारियो के और सुप्त प्राणियों के सम्राट का पद 
आप्त कर चुका है। जो पथ और मानव सब पर झासन करता है । किस देवता के 
लिये हम अपनी बलि और पूजा समपित करे ?” (३) 

“जिसकी शक्ति से हिमाच्छादित पर्वत ( हृढ ) हैं, समुद्र और सरिता ( प्रवा- 


हित ) हैं जिसकी दो भुजाये ये लोक हैं। किस देवता के लिये हम अपनी बलि और 
पूजा समर्पित करे ?” (४) 


॥। 


“जिसके द्वारा यह आक्राश उज्वल है, पृथ्वी दृढ़ है। जिसने स्वर्ग की रचना 
की है सर्वोच्च स्वर्ग की । जिसने आकाश के विस्तार को ना है । किस देवता के लिये 
'लिये हम अपनी बलि और पूजा समर्पित करे ?” (५) 


“जिसकी इच्छा से स्वर्ग ओर पृथ्वी हृढ खडे हैं, कपित हो रहे हैं जिसे देखते 


हैं, जिस पर सूर्योदय का प्रकाश पडता है । किस देवता के लिये हम अपनी बलि और 
पजा अपित करे ?” (६) 


जब महान जल सर्वत्र भर गया, बीजाकुर बचाये हुए, अग्नि दीपित करते 
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हुए, वहाँ से वह उत्पन्न हुआ जो देवताओ का प्राण है। किस देवता के लिये अपनो 
बलि ओर पूजा हम अधित करे ?” (७) 

“जिसने अपनी शक्ति से उस जल को भी देखा उससे अग्नि की सृष्टि की जो 
सबब देवताओ के ऊपर देवता है । किस देवता के लिये हम अपनी बलि और पूजा अपित 
करे ?” (८) 

“वह हमे आधात न पहुँचावे जो पृथ्वी का सृष्ठा है, जो ऋत है जिसने स्वर्ग 
की रचना की है। जिसने महाव और शक्ति पूर्ण जल की सृष्टि को है । किस देवता के 
लिये हम अपनी बलि और पूजा समर्थित करे ।” (६) 

“हें प्रजापति | दूसरा कोई भी देवता सृष्टि के सब प्राणियों का आलिजुन 
नही करता है । तुम्हे बलि देते समय हम जो चाहते हैं वह हमे प्राप्त हो। हम प्रद्धर 
धन धान्य के स्वामी हो ।”” (१०) ' 

वैदिक कवियों के मन भे ऐसे विचार उठ रहे थे । हम यह सोच सकते थे कि 
उनके प्राचीन धर्म का विक्रास स्वाभाविक रूप से एक ईश्वरवाद की ओर होगा, एक 
व्यत्तिगत और प्रमुख देवता के लिये होगा और इस प्रकार भारत मे भी सर्वोत्तम 
स्वरूप की प्राप्ति होगी जिसके लिये मनुष्य प्रयत्त करता है अनन्त को एक उच्चतम 
रूप देने का--जब सब्र नाम और स्वरूप काम नही देते । 

ऋग्वेद मे ऐसी ऋचांये कम हैं जिनका मैंने उद्धरण दिया है । वे सब ऋचायें 
दूसरे ब्राह्मण काल मे भी किसी निश्चित और हढ विचार की ओर नही ले जाती हैं। 
ब्राह्मण ग्रन्थों में प्रजापति, निसन्देह जीवित प्रारियों के स्वामी और देवता तथा असुरो 
के स्वामी है ( वैत्तिरीय ब्राह्मण १, ४, १, १ ) उतको अधिक महत्वपूर्ण पद मिला है 
किन्तु वहाँ भी उनका पौराणिक और धार्मिक रूप प्रायः बिखर जाता है । उदाहरख 
के लिये, ( सकायन ब्राह्मण ६, १ म्योर भाग ४, ५२४० ) भरिन, वायु, आदित्य, 
चन्द्रमा और ऊपषा के पिता के रूप में वे आते हैं। अपनी पुत्री से प्रेम करते हैं, जो 
प्रारम्भ मे ऊषा थी, सूर्य उर्सका पीछा करते हैं । इस कथा से प्रजापति के उपासक्ों को 
बहुत बाधाओं का सामना करना पडा । 

' ब्राह्मण अ्न्‍्थो के कुछ भाग पढने पर कभी-कभी यह भावना पैदा होती है कि 
प्रजापति' मे एक देवता को सर्वश्रेष्ठ मानने की प्रवृत्ति तृप्ति हो गई । वे सबके स्वामी 
थे । उनके तेज के सम्मुख दूसरे देवता विरोहित हो जायंगे । हम पढ़ते है :-ए आरम्भ 
मे प्रजापति हो थे। प्रजापति ही भर्त्ता एव सव के आश्रय दाता हैं ( शतपथ ब्रह्मस 
११, २, ४, १ म्थोर ५*२० ) प्रजापति ने प्राणियों को जन्म दिया । अपने 55 
इवास से देवताओं की सृष्टि की । उन्होंने अपनी निम्न श्वास से मनुष्यों को जन्म दिया। 
इसके बाद' उन्होंने मृत्यु बनाई जो सब प्रारियों का अन्त करेगी, सर्वग्रासी मृत्यु | शजा- 
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पांत का अर्ध भाग मरणश,ल था और आधा अमरणशाल, अमर जो मर्त्य था उससे 
उनको मृत्यु का भय था ।-( शतपथ ब्राह्मण १०, १, ३, १ ) 


ब'स्तविकता की प्रब्वृत्ति 


हम यहाँ देखते हैं. कि ब्राह्मण ग्रन्थों के लेखक जानते थे कि प्रजापति में कुछ 
मरणशील तत्व था । एक दूसरे पद मे वे यहाँ तक कहते हैं कि वह छिन्न-भिन्न हो गया 
और सब देवता उससे दूर चले गये । केवल मन्यु रह गये ( शतपथ ब्राह्मण ६, १, ६. 
म्यार-भाग ४४५ ३४० ) 
यही हुआ भी यद्यपि दूसरे अर्थ मे । उनके उपासको के अभिप्राय से भिन्न ॥ 
हिन्दू मस्तिष्क का बलिष्ठ विकास हो चु4। था और दिन-दिन बलिष्ठ होता जाता था। 
अनन्त की खोज मे, कुछ समय तक उसे पर्वतो और सरिताओ की शरण लेने मे तृप्ति: 
_मिली थी । वह उनसे रक्षा की प्रार्थवा करता था। उनके अवन्त वैभव के गीत वह. 
'गाता था । यद्यपि वह जानता था कि वे केवल उसके प्रतीक थे जिनकी खोज वह कर 
'रहा था । हमारे आर्य पूर्वज यह जान गये थे । वे भाकाश सूर्य और ऊषा को देखते 
थे। उनमे उनको एक जीवित शक्ति की अभिव्यक्ति दिखाई देती थो जो उनकी इन्द्रियोः 
से आधी छिंपी थी और आधी प्रकट हुई थी वे इन्द्रियाँ सदेव सम्मुख उपस्थित और 
इच्द्रिय-ग्राह्म अनुभृतियों के आगे की घारणा करती रहती थी । 


वे इसके भी आगे गये । प्रकाशपूर्णा आकाश में वे एक प्रकाश दाता को देखते 
थे, सब को समावृत करने वाले वायु मर॒डल मे वह एक आलिज्भधन कर्ता को देखते थे, 
घन के व्रज-घोष मे और प्रचड भमा मे वे एक गर्जनकारी की, भयानक आधावक की 
उपस्थिति का अनुभव 'करते थे। वर्षा से उन्होने इन्द्र की सृष्टि की, वर्षादाता की । 


इन अन्तिम चरणों के साथ ही पहली प्रतिक्रिया भी आई। पहला सन्‍्देह उलन्न 
हुआ । अब तक प्राचीन आर्य उपासको के विचारो के लिये कुछ दृश्यमान और प्रत्यक्ष 
था जिस पर वे आधारित थे । निसन्देह वे अपनी धामिक आकाक्षाओं मे इस सीमा से 
आगे भी बढ जाते थे जो प्रत्यक्ष अनुभूति के बहुत आगे था फिर भी किसी को जिसे वे 
अपने देवता कहते थे उनके अस्तित्व पर या इन्द्रिय गम्य बोध के आधार पर कभी 
सन्देह नही हुआ । पर्वत और सरिताये सम्मुख थी जो स्वय अपनो कथा कहती थी यदि 
उनकी प्रशसा मे अतिशायाक्ति होतो थो तो उसे कम क्रिया जा सकता था । इनके अस्ति- 
त्व को ही अस्वीकार करना कठिन था । यही बात आकाश, सूर्य और ऊषा के सम्बन्ध 
मे भी थी । वे प्रत्यक्ष थे । यद्यपि उनमे अधिक कल्पना और अभिव्यक्ति थो फिर भो 
मानव मस्तिष्क का निर्माण ऐसा हुआ है कि वह वास्तविकता के बिना केवल अनुभूति 
और ,कल्पनां या अभिव्यक्ति को ग्रहरा नही करता है। कित्तु जब हम तीसरे वर्ग के 
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देवताओं की बात करते हैं जो केवल अप्रत्यक्ष ही नही थे, अहृश्यमान भी थे तब बात 
बिल्कुल दूसरी हो जाती है। इच्द्र, वर्षा-दाता, रुद्र, घन-गर्जन करने वाले मानव 
मस्तिष्क की ही सृष्टि हैं। जो प्राप्त होता था वह वर्षा और घन-गर्जन था । किन्तु 
प्रकृति मे ऐसा कुछ भी नही था जिसे प्रत्यक्ष भगवान कहा जा सके । वर्षा और घन- 
घोष को दैवी नही कहा जा सकता । वे उस सत्ता के कार्य कहे जा सकते थे जो कभी 
भी प्रत्यक्ष रूप से प्रकट नही हुईं । । 

मनुष्य ने उसके कार्य देखे | बात इतनी हो थी। कोई भी आकाश, सूर्य या 
ऊषा को दिखाकर उन्हें इसका प्रमाण नही मानता था कि इन्द्र और रुद्र का अस्तित्व 
है, प्रारम्भिक अर्थ और रूप मे । यह वैसा हो अन्तर है जैसे इतिहास के दूर के काल मे 
मानव जीवन और अस्तित्व को सिद्ध करने के लिये एक मनुष्य की खोपडो या पत्थर 
का ट्रुकडा दिल्लाया जा सके । यह हमने पहले देखा कि इन्द्र को, केवल इसलिये क्रि 
प्रकृति मे उनकी तरह का कुछ नही था जिससे वे सम्बद्ध थे, कुछ भा हृश्य तत्व नही 
था जो उनके उपासको के मस्तिष्क के विकास को रोक सके, दूसरे देवताओं की अपेक्षा 
अधिक श्रेष्ठ पद दिया गया । उनको व्यक्तिगत, चाटकीय और पौरार्िक घामिक रूप 
दिया गया । 

किसी भी वैदिक देवता से अधिक इन्द्र के युद्धो का वर्णान अकित है। उनके 
सम्बन्ध मे अनेक कहानियाँ कहो जाती है । इससे हमे यह समभने में सहायता मिलती 
है कि इन्द्र ने कैसे द्योस को भी स्थान-च्युत कर दिया । प्राचीव कवियो ने यही किया कि 
भारतोय ज्यास' को भो अपने श्रेष्ठ पद से हटा दिया । किन्तु एक बडा आचूड परिवर्तन 
आने को था । 
इसी देवता को, जो एक समय अन्य देवताओ को अपने स्थान से हटा चुका 
था, जिसे अनेक लोग, श्रेष्ठठम न सही, कम से कम सर्वाधिक लोक भ्रिय वैदिक देवता 
मानते थे, पहले सन्देह की दृष्टि से देखा गया और उनके अस्तित्व पर ही शका प्रकट 
नी गयी । 

इन्द्र पर विश्वास, इन्द्र पर सन्देह 

यह विचित्र बात जान पडती है कि इन्द्र के लिये, दूसरे किसी देवता से अधिक 
विश्वास और श्रद्धा की आवश्यकता वैदिक ऋचाओ में जान पडती है 'भयकर इच् 
जब वज्र चलाते हैं तव लोग उनपर विश्वास करते हैं” (ऋग्वेद १, ४४, ५) पुनः 
“उनके इस महान और शक्ति पूर्ण कार्य को देखो और इच्ध की शक्ति में विश्वास 
करो,” “हे इन्द्र | हमारे निकटतम सम्बन्धियो को कष्ट व दो क्योंकि हम तुम्हारा 
महती शक्ति मे विश्वास करते हैं ।”” “सूर्य और चन्द्रमा नियमित क्रम से चलते हैं 
जिससे हमारा विश्वास बना रहे, हे इच्ध ।” ऐसे निवेदन धामिक तर्क ऐसे जान 'पडते 
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हैं। उस पुरातन काल में ऐसे तकों का मिलना कठिन था । किन्तु मनुष्य के मस्तिष्क 
के इतिहास मे भी हमे यह सीखना है कि प्रत्येक नयी वस्तु प्रुरानी है और पुरानी बाते 
नयी हैं। इस पर विचार करिये कि ससार और मनुष्यो के विचार एक साथ कैसे 
रहते हैं । प्रथम बार यहाँ श्रद्धा शब्द का प्रयोग हुआ है यह लेटिन को क्रेडो” शब्द 
है। अग्रेजी के फ्रीड शब्द भे वह अब भी चलता है । रोमन लोग जहाँ फ्रेडिटम कहते 
थे, वहाँ ब्राह्मरा श्राद्धितम्‌ कहते थे | यह शब्द और यह विचार आर्य परिवार के 
अलग होने के पहले थे और सस्क्ृत के संस्कृत होने के पहले और लेटिन के लेटिन होने 
के पहले (इस रूप मे) थे । उस पुरातन काल में भी लोगो का उस पर केवल विश्वास 
था जिसे न उनकी इन्द्रिया ग्रहणा कर सकती थी और व विवेक से उसकी धारणा हो 
सकती थी । वे केवल विश्वास कर लेते थे । केवल विश्वास हो नही कर लेते थे, वास्तव 
मे उन्होंने एक धब्द विश्वास के लिये बनाया था । इसका यह अर्थ है कि वे जो करते थे 
उसके सम्बन्ध मे सचेत थे । इस विश्वास की मानसिक क्रिया को वे श्रद्धा कहते थे । 

मैं इस एक साथ घटित होने वाली बात का अधिक विवरण नही देना चाहता । 
(१) में आपका ध्यान केवल इस ओर आकर्षित करता हूँ कि इस एक शब्द ने आल्पस 
पहाडो के आगे, काकेशस से परे, हिमालय पर्वत तक कितना निस्सीम और विद्याल 
संसार खोल दिया । 


फिर भी पहले इसी देवता, इन्द्र के सम्बन्ध मे उनके उपासको मे सन्‍्देह उत्पन्न 
हुआ जिस पर और देवताओ के पहले उनको विश्वास करना पड़ा था और दूसरे देव- 
ताओ को मान लिया गया था । इस प्रकार हम पढते हैं “इन्द्र की स्तुति करो यदि 
तुम्हे धत चाहिये । सच्ची स्तुति करो यदि उनका अस्तित्व सच्चा है।” दूसरा कहता 
है” कोई इन्द्र नही है। उसे किसने देखा है ? हम किसकी स्तुत्ति करे १” इस ऋचा 
मे कवि विलकुल घृम गया है, स्वय इन्द्र होकर कहता है. “ओ उपासक ! मैं यहाँ हूँ । 
मुभे यहाँ देखो । अपनी शक्ति से मैं समस्त सृष्टि पर विजय पाता हूँ ।” पुनः हम 
दूसरी ऋचा मे पढ़ते हैं “उस भयकर के लिये लोग पू'छते हैं कि वह कहाँ है और 
उसके लिये कहते हैं कि वह नही है । वह अपने शत्रुओं का धन छीन लेता है जैसे जुए 
में दाँ3व। उस पर विश्वास करो । हे मनुष्यों ! वह इन्द्र है ।” (२) 


हि १) श्रद्धा में श्रात्‌ का मूल अर्थ मेरी समभ मे स्पष्ट नही है। मैं बेनफे से 
पहमत हूँ कि श्रात्‌ श्रुसे सबधित है जिसका अर्थ है सुनना । मूल में अर्थ था--किसी 
वस्तु को मुनो,--देखो--के समान सत्य मानना । 


(२) इविड--११, १२, ५ यमूस्म पृच्छन्ति कुहसः इति घोरम्‌, उबइम आहु? 


न ईंशः अस्ति इति एवम्‌ सः आर्च्य: पुष्प: विजः इव आ मिनाति श्रत्‌ अस्मै घत्ता सः 
जनस्ग इन्द्र. । 


फा०---२१५४० 


२०२ धर्म की उत्पत्ति और विकास 


जब इस प्रकार हम देखते है कि प्राचीन देवता द्यौस का स्थान इच्द्र ने ले 
लिया, फिर इन्द्र को भी नही माना गया, और प्रजापति का त्याय कर दिया गया। 
एक कवि कहता है कि सेब देवता नाम मात्र है, तव हम कल्पना कर सकते हैं कि 
धामिक विचार की वह धारा जो पर्वत और सरिताओ मे विश्वास से उत्पन्न हुई थी 
फ़िर आकाश और सूर्य की प्रशशा की ओर गयी थी और अदृश्य देवताओ की पूजा मे 
लगी थी, वर्षा-दाता और धन गर्जन करने वाले देवताओ की अपना समस्त मार्ग प्रा 
कर चुकी । भारत में भी हम उसी दुर्घटता की आशका कर सकते थे जो एह्ाके 
कवियों ने आइसलेंड मे कही थी देवताओं की ऊपा, पूर्व-प्रकाश, ससार विनाश के पहले 
आती है | ऐसा जान पडता था कि हम उस अवस्था में आ गये जब देवधाद एक ओर 
संगठित अनेक देववाद होने मे असफल होकर और दूसरी ओर पूर्णतः एक देववाद 
होने मे भो विफल होकर, अनिवार्यत्र: नास्तिकवाद में समाप्त होगा जिसमे समस्त देव- 
ताओ को अस्वीकार किया जावगा । 


सच्चे ओर भद्दे नास्तिक्वाद का अन्तर 


ऐसा ही हुआ । फिर भी नास्तिकवाद भारतीय धर्म का अच्तिम रूप नही है । 
कुछ समय तक ऐसा अवश्य प्रतीत होता था, बौद्ध धर्म के कुछ स्वरूपो में | भारत के 
धर्म के लिये नास्तिकवाद (अथीइज्मभ) शब्द ही अनुपयुक्त है । प्राचीन हिन्दुओ भे होमर 
के सगीतज्ञों की और एलियाटिक दार्शनिको की बाते नही थी । उनके नास्तिकवाद को, 
जैसा वह था, अदेववाद कहना ठीक होगा जिसमे पुराने देवताओं को नहीं माना गया 
था | जिस पर एक बार विश्वास किया यया था उसे अस्वीकार किया गया था और 
उस पर आगे ईमानदारी से विश्वास नही किया जा सकता था । इसे धर्म का विनाश 
कदापि नही कह सकते हैं | यह तो सब धर्मों का मृल सिद्धान्त है । प्राचीन आर्य प्रारम्भ 
से हो इसका अनुभव करते थे, प्रारम्भ मे बाद के काल से अधिक, कि इस दृश्य से 
परे आगे कुछ है, अनन्त, दैवी सत्ता या उसे अब जो चाहे कहे । वे उसे ग्राप्त करने 
की, उसकी धारणा की चेष्टा करते थे । जैसा हम कहते हैं, वे उसको एक नाम के 
बाद दूसरा नाम देंते थे । वे सोचते थे कि उन्होंने उसे पर्वतो और सरिताओ में प्रात 
कर लिया है। ऊषा मे, सूर्य मे, आकाश मे, स्वर्ग मे उसे श्राप्त कर लिया है स्व के 
पिता को | प्रत्येक नाम के बाद नेति कहा गया। वे जिसकी आकाक्षा करते थे वह 
पर्वतो के समान था, सरिताओ के समान था, ऊषा के समान था, आकाय् के समान 
था, पिता के समान था किन्तु वही पर्वत नहीं था, सरिता नहीं था, ऊपा नही था, 
क्षाकाश नही था, पिता भी नहीं था। वह इन सब में का कुछ था और इससे भी 


-अधिक था । वह इन सबके परे था । 
असुर और देव ऐसे द मो से“ भी उनकी तृप्ति नही हुई थी । वे कहते थे, कि 


जो 


देववाद, अनेक देववाद, एकदेववाद और नास्तिकवाद २०३ 


देव और असुर होंगे किन्तु हूम और अधिक चाहते हैं, हम इससे उच्चतर शब्द चाहते 
हैं, उच्चतर और श्रेष्ठतर विचार चाहते हैं। उन्होंने उज्वल देवताओं को त्याग दिया 
इसलिये तही कि वे कम विश्वास करते थे या कम की आकाक्षा करते थे वरन्‌ इसलिये 
कि उज्वल देवताओ से अधिक की और अधिक की आकाक्षा रखते थे और अधिक पर 


विश्वास जमाना चाहते थे । 
उनके मस्तिष्क॑ भें एक और विचार काम कर रहा था। निराशा की घ्वनि 


तो नृतन जन्म की अग्रदूति का मात्र थी । 

ऐसा ही सदैव हुआ है ओर ऐसा ही होगा । एक नास्तिक-वाद ऐसा होता है 
जो जन्म भर रहता है, मृत्यु पर्यन्त रहता है, मृत्यु ही बन जाता है | दूसरा नास्तिक- 
वाद ऐसा है जो सच्चे विश्वास का जीवनाथार है। यह वह शक्ति है जो हमे अपने 
उत्तम क्षणों मे उसे त्याग देने को कहती है जो अब सत्य नही है । यह वह तत्परता 
है जो कम पूर्ण व रे, वह पहले चाहे जितना प्रिय और पवित्र रहा हो, अधिक पूर्ण द्वारा 
त्याग करने की प्रेरणा देती है । 

समार उसका चाहे जितना विरोध करे | यह वाध्तविक आत्म-समर्पंण है । 
सच्चा आत्म-त्याग है, सत्य मे पक्‍क्रा विश्वाम है और परम सत्य यही है.। 

ऐसे नास्तिकवाद के न होने पर धर्म बहुत पहले ही भयानक प्रवचना बन गया 
होता । इस प्रकार के नास्तिकवाद के न होने पर कोई भो धर्म, सुधार और पुनर्जागण 
सम्भव न होता । हम सब के लिये ऐसे नास्तिकवाद के बिना नया जीवन असम्भव है। 

अब हम धर्म के इतिहास को देखे । सब देशों मे और सब काल में कितने लोगो 
को नास्तिक कहा गया है इसलिये नही कि वे दृश्य और सान्‍त के आगे किसी और का 
अस्तित्व अस्वोकार करते थे या वे घोषणा करते थे कि यह समार जैसा है इसकी 
व्यास्या बिना एक कारण के, बिना किसी उद्देश्य के या बिना एक ईश्वर के को जा 
सकती है वरत्‌ प्रायः इसलिये कि वे प्रचलित देवता की मान्यता मे मतभेद रखते थे 
ओर उससे भी श्रेष्ठत र की, उच्चतर की, भगवान की भावना की आकाक्षा रखते थे 
जो उन्होंने अपने लडकपन मे प्राप्त की थी । 

ब्राह्मणों को दृष्टि में बुद्ध नास्तिक थे। बौद्ध दर्शन के कुछ विद्यालय और 
विद्वान निस्सन्‍्देह नास्तिक थे । किन्तु गौतम शाक्य मुनि बुद्ध स्व नास्तिक ये, इसमे 
रा | ओर लोकप्रिय देवताओं को न मानने से उनको नास्तिक नही कहा जा सकता 

। ६१ 


(१) रूपनाथ शिला लेख मे ( ई० पू० २२१ ) अशोक ने इस पर गर्व किया 
है कि उन्होंने उन देवताओं को हटा दिया है जो जम्बू द्वोप में सत्य माने जाते थे। 
देखिये जो० बुहलर 'तीन नये आदेश, अशोक के! ( बम्बई १८७७ ) ५ २८ । 


२०४ धर्म की उत्पत्ति और विकास 


एथीनियन जजो की दृष्टि मे शुकरात नास्तिक था । क़िल्तु वास्तव में उन्होंने 
यूनान के देवताओं को भी अस्वीकार नहीं किया था । वे केवल यह चाहते थे कि हेफो- 
स्टाज़ ओर एफ्रोडाइट से उच्चतर और वास्तव मे देवत्व से परिपूर्ण मे विश्वास करने 
का उनका दावा मात लिया जाय जो उनका अधिकार था । 

यहूदियो की दृष्टि मे जो कोई भो अपने को ईश्वर का पुत्र कहता था वह 
नांस्तिक था, धर्म-निन्दक था, वह ईश्वर की अवहेलना करता था । 


और जो कोई भी अपने पूर्वजों के ईश्वर को पूजता था, “उस नये रूप मे” वह 
अधामिक था। ईसाई लोगो का नाम ही यूनाव और रोम वालो मे 'एथीस्ट' (नास्तिक) 
था। ईसाई लोगो में भी अभद्र भाषा का प्रयोग एकदम समाप्त नहीं हो गया । एथ- 
नेशियर की दृष्टि मे 'एरियन' शैतान थे । वे ईसा के विरोधी थे, पागल थे, यहूदी अनेक 
देववादी, नास्तिक थे। (१) हमे आइचर्य नही करना चाहिये कि एरियस ने भी उदा- 
रता का दृष्टिकोण नहीं अपनाया । फिर भी एथनेशियस ओर एरियस दोनो, अपने 
ढज़ु से, देवता के उच्चतम आदर्श की प्राप्ति के लिये प्रयत्व कर रहे थे। एरियस को 
भय था कि जेनटाइल की ओर अथनेशियस को भय था कि यहूदियों की भ्रूर्ले सत्य और 
गरिमा के पथ से विचलित न कर दें । 

इतना ही वही, बाद के काल में भी अभिव्यक्ति की विचारहीनता धामिक विवाद 
मे चलती रही है। सोलह॒वी शताब्दी मे सरवेटस ने कालविन को अधामिक ओर. 
नास्तिक कहा था । कालवित सरवेटठस को मृत्यु दराड के योग्य समभते थे ( १५५३ ) 
क्योकि ईश्वर का विचार उनसे भिन्न था । 

अगली शताब्दी मे, केवल एक उदाहरण पर्याप्त है, जिस पर पुनः विचार हुआ 
है, वानिनि को जिह्ा काठ देने का दराड दिया गया था और उसे जीवित जला देने की 
आज्ञा दी गई थो ( १६१८ ई० ) क्योकि, जैसा उसके जज ने कहा वह नास्तिक था 
यद्यपि उनके लोग उसे घामिक दन्त-कथाकार कहते थे । इधर के कुछ लेखकों ने, जिनका 
ज्ञान अधिक होना चाहिये था ग्रेमाट का समर्थन किया है जिन्होंने वानिनि को घिक्कारा 
था । यह परम उपयुक्त होगा कि हम यह भी जान ले क्वि उस नास्तिक ने ईश्वर के 
सम्बन्ध में कहा क्या था। उन्होंने लिखा है “आप मुभसे पूछते हैं कि ईश्वर क्या है । 
यदि मैं यह जानता तो स्वयं भगवान होता क्योकि कोई भी भगवान को नही जानता 
है । केवल भगवान ही अपने को जानता है । यद्यपि हम उसे एक प्रकार से उसके कार्यों 

(१) डा० स्टेनले ने ईस्टर्नचर्च' के पृष्ठ २४३ मे उद्धृत किया है । एथनेशियस - 
ने एरियस और एरियन को चुने हुए विशेषणो से याद किया है, “ शैतान, ईसा के विपक्षी 
पागल, यहूदी, अनेक देववादी, नास्तिक कुत्ते, भेडिये, शेर, खरगोश, अजदहे, मछलनी, 
जुन, कीडे, गिरगिट ।” 
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में खोज सकते हैं जैसे बादलो मे सूर्य को फिर भी इस प्रकार से हम उसकी और अच्छी 
घारणा नही कर सकते हैं। फिर भी हमे कहना चाहिये कि वह्‌ अधिकतम नेकी, प्रथम 
सत्ता, सम्पूर्ण, न्याय मुत्ति, दयालु, शान्त, वरदानी, सृष्टा, रक्षक, सर्वव्यायी सर्वज्ञ, सर्व 
शक्ति मान, पिता, सम्राट, स्वामी, वरमाता, शासक, आदि मध्य और अन्त, अनन्त, 
'जीवनदाता, लेखक, दृष्टा, निर्यात और सबका कल्याणकारी है । 

“जिस मनुष्य ने यह लिखा था उसे जीवित जला दिया गया। विचारो का 
सम्भ्रम इतना था कि सत्रहवी झताब्दी में नास्तिकवाद का सच्चा अर्थ ज्ञात नहीं था । 
१६९६ मे एडिनवरा मे पार्लामेट ने कानून बनाया (मैकाले हिस्ट्री आफ इग्लैंड भाग 
२२ । कनिल्ठ म-हिस्ट्री आफ चर्च आफ स्काटलैंड भाग २ ४, ३१३) उसके द्वारा डीस्ट 
की सम्मतियाँ जो नास्तिकता की मानी गयी थी अनियमित बतायी गयी । स्पिनोजा 
ऐसे दार्शनिक को और आर्कविशप टिलाट्सन को नास्तिक घोषित किया गया यद्यत्रि 
उनको जीवित नहीं जलाया गया । 

अठारहवी शताब्दी भी ऐसे कलकों से खाली नही है। उस समय भी अनेक 
लोगो को नास्तिक कहां जाता था, इसलिये नही कि वे ईश्वर के अस्तित्व की अस्वीकार 
करने का स्वप्त भी देखते' ये वरन्‌ इसलिये कि वे ईश्वर सम्बन्धी विचार को शुद्ध करना 
चाहते थे । जिन विचारो को वे मानवीय अतिशयोक्ति और भूल मानते थे उनको ठीक 
करना चाहते थे । | 

अपने समय मे भी हम भली-मभाँति जानते हैं कि नास्तिकवाद का क्‍या अर्थ 
है ओर हम उसका कितना हलकेपन से और विचारहीन प्रयोग करते हैं । यह समुचित 
है कि जो भी स्वयं ईमानदार होना चाहे, अपने साथ स्वय ईमानदारी बरते और 
दूसरो के साथ भो निष्पक्ष निर्भीक व्यवहार करे, वह चाहे साधा रणा जन हो या पादरी, 
उसे सदेव स्मरण रखना चाहिये कि वे लोग कैसे थे जिनको, उसके पहले नास्तिक, 
ईंइवर निल्दक और दन्त कथाक्रार कहा गया है । 

हमारे जीवन मे ऐसे क्षण आते हैं जब वे लोग जो भगवान के सम्बन्ध मे 
अत्यन्त लगन से सोचते हैं, भगवान की खोज मे लीन रहते है यह सोचते हैं कि भगवान 
ने उनको छोड दिया है । वे अपने से भी प्रश्त करने का साहस नही करते कि हमारा 
विश्वास क्या अब भी ईश्वर पर हैं ? या नही है ? 

उनको निराश नही होना चाहिये । और हमे उन पर कठोर होकर निर्णय नही 
देना चाहिये । उनकी निराशा अनेक विश्वासो से अच्छी हो सकती है । 

अन्त मे हम एक महान आत्मा के शब्द उद्धृत करते हैं। उनकी अभी मृत्यु 
हुई है। उनकी पवित्रता और ईमानदारी मे कभी सन्देह नहीं किया गया। 

वे कहने हैं “ईश्वर एक बडा शब्द है । जो इसे समभता है और इसका अनुभव 
करता है वह उन पर निर्णाय देते समय, नम्नता बरतेगा और न्याय करेगा, उनके साथ 
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जो इसे स्वीकार करते हैं कि वे इतना साहस नही रखते हैं कि यह कह सकें ।”” हमे 
ईश्वर में विश्वास है । 
अब मैं यह भली भाँति जानता है कि जो मैंने अभी कहा है उसके सम्बन्ध मे 

म्रान्ति उत्पन्न की जायगी, उसे गलत ढझ्ण से समझा जायगा और उसका गलत अर्थ 
भी निकाला जायगा । मैं जावता है कि मुझ पर यह दोषारोपण होगा कि मैंने नास्तिक 
वाद का समर्थन किया है, उसे महत्व दिया है। और यह भी कहा जायगा क्रि मैंने 
नास्तिकवाद को वह अन्तिम और उच्चतम पद दिया है जो मनुष्य धामिक विचार के 
विकास मे प्राप्त कर सकता है ! ऐसा ही होने दीजिये । यदि यहाँ उपस्थित लोगो मे 
थोडे से भी ऐसे हैं जो यह समझते हैं कि ईमानदारी से वास्तिकवाद का मेरा अर्थ क्‍या 
है, यह जानते है कि नास्तिकवाद भद्दी तास्तिकता से कितना भिन्न है, इतना ही नही, 
वेईमानी से बरतने वाले आस्तिकवाद से भी भिन्न है, तब मुझे सनन्‍्तोष होगा क्योकि मैं 
जानता हैँ कि इस भेद को समभने से हमे कठिन परिस्थिति मे भी सहायता मिलेगी । 
इससे हम यह सीखेगे कि जब पुरानी पत्तियाँ सुन्दर वसन्‍्त में लहलहाती उत्तम पत्तियाँ, 
पत्भड में गिर जाती हैं और सब कुछ जीत मे सिकुडा सा जान पडता है, सब कुछ 
जमा हुआ और मृतक सा लगता है, अपने अन्दर और चतुदिक, तब प्रत्येक सच्चे ओर 
उष्ण हृदय के लिये नवीन वसन्‍्त आता है और आला चाहिये । इससे हम यह स.खेंगे 
कि ईमानदारी से किया गया सन्देह ईमानदारी से पूर्णा विश्वास का गम्भीर थ्रोत है । 

इसे वही पा सकता है जिसने खोया है । 

भारतीय मस्तिष्क ने इस स्थल पर आकर इसको कैसे सुलझाया, किस प्रकार 

इससे संघर्ष किया, धार्मिक समस्याओ में सवसे बडी और अन्तिम इस समस्या को कैसे 
' हल किया, किस प्रकार दूसरे लैकून की भाँति नास्तिकवाद की केच्ुल उतार फेकी, यह 

अगले और अन्तिम भाषण मे देखेंगे । 


सातवाँ भाषण 


दर्शन और धर्म 


: देवताओं का विसजेन 

भारत निवासी आरयों को जब यह विश्वास हो गया कि उनके समस्त देवता 
नाम मात्र को थे, तब हम अनुमान लगा सकते है कि वे निराश ओर क्ष्‌ ब्ध हो गये 
होंगे उनसे, जिनकी उपासना उन्होने युगो तक की थी । उनको घोखा दिया गया था या 
स्वय उन्होंने धोखा खाया था जब उनको यह पता लगा कि उनके पुराने देवता इन्द्र, 
अग्नि, वरुए नाम मात्र को थे और कुछ नही तब उन पर वही प्रभाव पड सकता था 
जो यूनान वालो पर पडा था जब उन्होंने अपने सामने अपने देवो के पुराने मन्दिर 
गिरते देखे थे या जब ज्रमन लोंगो ने अपने पुराने पवित्र ओक वृक्ष गिराये जाते देखे 
थे। तब न तो अपोलो आये और न ओडिन प्रकट हुये जो इस विनाश झौर घ्वस का 
बदला लेते । किन्तु यहाँ परिणाम नितान्‍्त दूसरा था जिसकी हम आज्ञा करते थे, अनु- 
मान लगाते थे, वह नहीं था । ग्रीक, जरमन और रोमन लोगो के देवता, हम जानते हैं, 
जब उनका कार्य समाप्त हो गय। तब या तो नितान्त विलीन हो गये या यदि उनका 
अस्तित्व पूर्णतः समाप्त नहीं हुआ तो उनको शैतान का पद दिया गया, उनको दुष्ट 
आत्मा कहा गया । उसी समय ईसाई धर्म सामने था जो हृदय की आकाक्षाओ को पूरा 
करने का दावा करता था। हृदय की उन आकाक्षाओ का पूर्ण दमन तो कभी हो ही 
नहीं सकता है । 

भारतवर्ष में ऐसा कोई धर्म आने वाला नही था, बाहर से किसी धर्भ के आने 
की आवश्यकता भी नही थी। जिसे ब्राह्मण लोग, अपने देवताओं को छोडने के बाद 
स्वीकार करते । इसलिये सब कुछ छोडकर नवीन पथ अपनाने के स्थान पर वे अपने ही 
प्रय पर आगे बढते गये । यूनानी, रोमन और जरमन लोगो का उदाहरण उन्होंने नहीं 
अपनाया । उनको यह विश्वास था कि वे इससे सत्य की प्राप्ति करेंगे । यदि वे मार्ग भे 
रके नहों, शियिल होकर ग्रिर त पडे 'तो वे उसकी खोज करते हुये बढते जायेंगे जो 
उनके मस्तिष्क में प्रथम बार आया था जब इच्द्रियो की अनुभूति प्रारस्स हुई थी किस्नु 
जिसकी प्राप्ति पूर्यात और हृढता से नही हुई थी । और न उसकी घारणा ठीक से हुई 
थी, ने ठीक से नामकरण हुआ था । । 
उन्होंने पुराने नामो को छोड दिया, किन्तु उस पर विश्वास को नहीं छोडा 
वे कोई नाम देवा चाहते ये । पुराने देवताओं की वेदियाँ हटाने के बाद उन्होंने 

( २०७ ) 


जिमप्को 
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गिरी हुई ई'टो से एक नई वेदी बनाई अज्ञात भगवान की, जो अनाम था फिर भी सर्व- 
व्यापी था। जिसे अब बे पर्वतो और सरिताओ मे नही देखते थे, आकाश और सूर्य मे 
वर्षा और घन-गर्जन मे, वही देखते थे फिर भी उसे उनमे व्याप्त देखते थे, हो सकता 
है, उसे अपने अधिक निकट देखते थे. जो चतुदिक समाविष्ट था। अब वह वरुण के 
समाव भी नहीं था जो सबको घेरे था, सबको आलिज्भन किये था । अब वह अधिक 
निकट और घनिष्ठ था | उसे वे अपने हृदय का स्पन्दन, प्राण कहते थे, संभवतः अब 
उसकी वाणी अधिक मुखरित नहीं थी | केवल हलकी आवाज थी । 


देवी अवतरणों का उद्देश्य 


पहले हमें यह स्मरण रखना चाहिये कि वेद के कवियों मे यह नहीं कहा कि 
मित्र, वरुण और अग्नि केवल नाम थे। उन्होंने कहा--“( ऋग्वेद १, १६४, ४६ 
इच्रम भिन्नम वरुणम्‌ अग्निम आतु: अथो दिप्यः सः सुपर्रा' गरुण, एकम सद्‌ विप्राः 
बहुधा वदन्ति अग्निमु यमस्‌ मार्तरिश्वानस्‌ आज: ) वे मित्र, वरुण और अग्नि के विषय 
मे कहते हैं । फिर वह स्वर्गीय गरुड है । वह जो एक है उसी का कविगरण अनेक प्रकार 
से वर्णान करते हैं, वे यम, अग्नि और मातरिश्वा की बाते कहते हैं। यहाँ हम तीव 
बाते देखते हैं । पहली--कवियों, मनीषियो और ऋषियों को कभी इस पर सन्देह नही 
था कि वास्तव में कुछ सत्य या जिसके अग्नि, इन्द्र और वरुण आदि केवल नाम थे । 


दूसरी बात यह थी कि वह वास्तविक सत्य जो उन्हे ज्ञात था, एक था केवल 
एक, तीसरी बात यह थी कि उस एक को पुलिज्भ नही कहना चाहिये, जैसे प्रजापति 
ओर दूसरे देवता । उसे नर्पूसिक लिज्भ मानना चाहिये । ४ 
नर्पुसक लिज्भ के नाम पुल्लिज्ध और स्त्री लिजू के नामो से श्रेष्ठ अब यह हमारे 
कानो को खटकने वाली बाव है । हम देवताओ के लिये नपूँसक लिझजु के नाम सहत 
नही कर सकते । हम नर्पूसक लिझ्ू मे केवल पाथिव, मृतक या अवैयक्तिक को लेते हूँ । 
प्राचीन भाषा मे यह बात नही थी, प्राचीन विचारों मे भी नही थी। अनेक आधुनिकः 
भाषाओ में भी यह बात नही है । इसके विपरीत नपु सक लिझ्क को प्राचीन ऋषि वहाँ 
प्रयुक्त करते थे जहाँ अभिव्यक्ति का उद्देश्य न पुल्लिज्भ हो और न स््लीलिजग । उसे दुर्बल 
मानवीय स्वभाव से उतना ही दूर रखना था जितना कि असमर्थ मानवीय भाषा भली 
भाँति प्रकट कर सकती । ऐसा कुछ जो पुल्लिज्भु या ख्लीलिज्ठ से श्रेष्ठतर हो, उससे 
नीचा न हो । वे लिज्ज रहित, सत्ता के नाम देना चाहते ये जो निष्पाण नहीं थी या 
जैसा कुछ लोग अन्तविरोध को बिना सममे कह देते हैं, अवैयक्तिक ईश्वर था | 
- ऐसे भी, दूसरे पद हैं जिनमे यद्यपि कवि एक ईश्वर की बात कहते हैं ज़िसके 
अनेक नाम हैं, फिर भो ईश्वर को पुल्लिज्ञ माना गया है । 
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सूर्य की प्रार्थता मे ( ऋग्वेद १०, ११४, ५ ) एक ऋचा है “सुपर्राम विप्नर 
कवयः बचोभि: एकम्‌ सन्तम्‌ बहुधा कल्पयन्ति '।” “बुद्धिमान कवि अपने शब्दों से उस 
पक्षी की अभिव्यक्ति करते हैं जो एक है, अनेक प्रकार से उसका वर्णन करते हैं ।” 
हमारे लिये यह शुद्ध पौराणिक गाथा है । | 

कम पौराणिक गाथा के रूप मे किन्तु पुरातन शास्त्र की शैली मे सर्वोत्तम सत्ता 
की, निम्नलिखित ऋचा के रूप में अभिव्यक्ति हुई है ( ऋग्वेद १, १६४, ४ ) कः 
दर्दर्श प्रथमम्‌ जायमानम्‌ अस्थानवन्तम्‌ यत्‌ अतस्था विभप्रि,, भूम्यः आसुह आख्लिक 
आत्मा क्ल स्चित; कः विद्वासम्‌ उपगात प्रष्ट्रम एतत्‌ ।” किसने उसको देखा जब वह 
पहले उत्पन्न हुआ ? जब उसने जिसके हड्डी नही है उसे उत्पन्न किया जिसकी हड्डी है । 
ससार की श्वास, रक्त और आत्मा कहाँ थी ? कौन इसे मांगने किसी से गया जो इसे 
जानता था । इनमे क्या प्रत्येक शब्द गुणार्थ पूर्णा है। “वह जिसकी हड्डी नही है ।” का 
अर्थ है “जिसका कोई रूप नही है ।” वह जिसकी हड्डी है” का अर्थ है 'जिसका रूप है, 
सज़ति है। ससार का रक्त और श्वास का अभिप्राय है अज्ञात या अहृश्यमान शक्ति 
की अभिव्यक्ति का प्रयास जो ससार का आधार है। वास्तव मे श्वास का अभिप्राय है 
ससार का सार या मूलतत्त्व । ! 
आत्मा-कर्ता, स्वयम्‌ 

श्वास, सस्क्ृत मे आत्मा ऐसा शब्द है जिसका भविष्य बडा था। प्रारम्भ में 
इसका अर्थ था श्वास, फिर इसका अर्थ हुआ जीवन, कमी कभी शरीर के अर्थ मे भी 
यह भ्रयुक्त किया गया है। बहुत अधिक प्रयोग साराश्य या स्वय के अर्थ मे हुआ है । 
पास्तव मे यह सर्वताम बन गया । फिर भी व्याक्रण की इस श्रेणी मे ही वह सीमित 
नही था । उसका नवीन रूप उच्चतम दार्शनिक संक्षिव्त चाम में था । भारत मे और 
सर्वत्र आत्मा का प्रयोग दार्शनिक तत्व को सक्षिप्त मे कहने मे किया गया। इससे “मैं” 
की हो.अभिव्यक्ति नही होती थी 'अह', का भाव ही नही प्रकट होता था जो इस जीवन 
के परिवर्तनशील तत्वों मे प्रकट किया जाता है । नही, इससे उसकी अभिव्यक्ति होती 
थी जो 'बह' से 'मैं! से परे है भागे है। वह कुछ समय के लिये 'अह' को आधघार देता 
पा फिर कुछ समय बाद मानवीय अहकार से उसकी श्यूखललाओ और वन्धनों से अपने 
को मुक्त कर लेता था और पुनः शुद्ध आत्मा, ( स्वयं ) हो जाता था । 

आत्मा, दूसरी भाषाओं के उन शब्दों से भिन्न है जिनका प्रारम्म में अर्थ था 
जवास, फिर उनका आर्थ हो गया, जोवन, भावना और आत्मा ( आत्मतत्व, परमतत्व ) 
है ध्वात्त का अर्थ बहुँत॑ पहले ही समाप्त हो गया था और जब उसके पार्थिव अर्थी 
हज दिया गया और सर्वनाम के रूप मे भो उसका प्रयोग पूर्णा हो छुका तव वह 
नतज्ित हो गया । यूनान के तत्मम शब्दों से अधिक 'एनीमा' या एनीयस' (लेटिन मे) 
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से अधिक और संस्कृत मे 'असु! या प्राण से भी अधिक संक्षिप्त हो गया । उपनिषदो मे 
आंख श्वास या भाववा का विश्वास, अस्तित्व के सच्चे सिद्धात्त के. रूप में, दार्शनिक 
ज्ञान की निम्नतर कक्षा मे था, आत्मा या स्वयं में विश्वास की अपेक्षा । णैसा हमारे 
साथ होता है स्वय” ( आत्मा ) 'अहं' से आगे बढ जाता है। इसी प्रकार हिन्दुओ मे 
भी आत्मा, प्राण से आगे बढ़ गया और अन्त मे उसे अपने मे विलीन कर लिया । 

इस प्रकार बाद के युग मे प्राचीन भारतोय दार्शनिको ने अनन्त की खोज की 
जो उनको आश्रय देता था, जीवनाधार था, अन्त रततम था जो “अह!' से बहुत परे था । 


आत्मा वाह्य तत्व 


अब हम यह देखे कि उन्होंने वाह्य जगत मे अनन्त की* खोज के लिये कैसे 
प्रपत्त किये । 

कुछ समय तक कवि और मनीषी 'एक” में विश्वान्ति पाते थे जिसे वे एक ईश्वर 
कहते थे किन्तु जो अब भी पुल्लिजु था, कर्ता था और कुछ पुरातन धर्म सम्बन्धी 
था। वह वास्तव मे एक देवत्व पूर्ण 'अह” था अभी तक वह ॒दैवत्वपूर्ण 'स्वय” नही 
था । अकस्मात हमे तथे प्रकार के पद मिलते हैं। हम एक नये ससार में घूमते जान 
'पडते हैं । वह सब कुछ जो नाटकीय था, पुराणवादी था, प्रत्येक नाम और रूप छोड 
दिया जाता है । केवल वह 'एक' रह जाता है जिसका अस्तित्व है, वरपुँंसक लि और 
अनन्त को ग्रहण करने की अन्तिम चेष्डा । 


वैदिक कवि अब आकाश या ऊषा की महिमा नहीं गाते थे, वे इच्र'को शक्ति 
की पूजा नही करते थे या विश्वकर्मा और प्रजापति के गोत नही गाते थे । वे विचरण 
करते थे, अपने ही शब्दों के अनुसार “जैसे घुमावृुत और भाषण-शिथिल ” “( ऋग्वेद 
2, ८२, ७ )” निहारेन प्रावृत: जलय. च असचिय: उक्त सासह चरन्ति । “दूसरा कवि 
कहता है ( इबिड ६, ६, ६ )” वि ये कर्या पातयतः, विचक्ष,, विदृदम ज्योति: हृदये 
आहितम्‌ यत्‌ विये मनः चरति दुराध्य: किम्‌ स्वित वक्ष्यामि किम्‌ उनु मनिष्ये ।” मेरे 
कान विलान हो गये, मे री आँखे समाप्त हो गयी, और प्रकाथ भी विलोन हो गया जो 
हमारे हृदय मे रहता है। मेरा मन अपनी ऊँची अभिलाषाओ के साथ तिशेहित हो 
गया । अब मैं क्‍या कहूँ; क्या विचार करूँ ? । 

- पुनश्च, “मैं स्वयं कुछ नही जानता, यहाँ उपस्थित विद्वान _मनीषियों से मैं 
पँछता. हैँ जो जानते हैं, मैं अज्ञानी हैँ, जिससे मैं जान सकूं । जिससे छे लोक स्थापित 
किये क्या वही एक है जो .अजन्मा के रूप में अस्तित्व रखता है ?” * 

' गे'तृफान हैं जो उज्वल आकाश और चृवन वंसन्त के पूर्वाभास है, ये आगमन 


की सूचना देते हैं । 


दर्शन और घर्म २११५ 


अन्त में, उस एक का अस्तित्व ( आत्मा का ) हृढता से माना जाता है जो 
स्वय पूर्ण है, किसी के आश्रय के विना अस्तित्व रखता है। समस्त संष्टि के प्राणियों 
के जन्म के पहले वह था । देवताओं के बहुत पहले वही एक था। वे देवता भी नही 
जानते हैं कि यह सृष्टि कैसे उत्पन्न हुई । 


कहा जाता है कि जब कुछ भी नही था, मृत्यु या अमरता के पहले, रात्रि और 
दिवस के अन्तर के पहले, वह एक था। वह॒विना ब्वास के श्वास लेता था। उसके 
वाद उसके अतिरिक्त और कोई नहीं हुआ है । उस समय घनाधकार था प्रत्येक वस्तु 
उदासी मे छिपी थी । सब समुद्र के समान था। प्रकाश नहीं था। तब वह षोजाकुर 
जो छिपा था, वही एक, ऊष्मा की शक्ति से प्रकट हुआ | इस प्रकार कवि सम्पूर्ण 
प्राणियों के प्रारम्भ का चिन्तन करता जाते है । वह एक अनेक कैसे हो गया ? अजन्मा 
का जन्म कैसे हो गया ? उसका नामकरण कैसे हुआ ॥ वह अनन्त सान्‍्त कैसे हो गया ? 
अन्त भें निम्न पक्तियाँ देता है -- 


“उसका रहस्य जानता है कौन ? किसने यहाँ घोषणा की ? 

कहाँ से ? कहाँ से ? यह विविध सृष्टि निकली ? 

देवता स्वय बाद मे अस्तित्व मे आये--- 

कौन जानता है कहाँ से यह महान सृष्टि निकली ? 

चह जिससे यह सब सृष्टि आयी-- 

प्या उसकी इच्छा ने सृष्टि की या वह मात्र थी ? 

परम पद प्राप्त ऋषि, हृष्ठा, उच्चतम स्वर्ग मे विराजमान--- 

वह जानता है या कदाचित वह भी नही जानता है ।”! 

ये विचार जो ऋग्वेद की ऋचाओ मे पहले मन्द प्रकाश, नक्षत्रों को रोशनी के 
समान हैं भागे चलकर अत्यन्त प्रकाश पूर्णा हो जाते है, विविध बन जाते हैं। अन्त मे 
एन विचारों का एक प्रकाश-मरडल बन जाता है, आकाश-गज्भा के समान । यह उप- 
निपदो मे प्रात है । उपनिषद अन्तिम काव्य रचनायथे है जो वैदिक काल की हैं किन्तु 
उनका प्रभाव इन सीमाओ से बहुत आगे तक है । 


[७] 4 ए 
उपानपदा का दशच 
आपको स्मरण होगा कि ऋचाओ के काल के वाद ब्राह्मण काल आया। 
'जह्मण-प्न्यो भे प्राचीन बलिदानो का विशद वर्णन है । ये गद्य मे हैं । 


. अहण ग्रन्थों के अन्त मे हमे प्रायः आरण्यक् मिलते हैं जिसे वन भूमि में 
वररोहिप्ठ ऋषियों की पुस्तक कहते हैं । आरण्यक उनके लिये हैं जिन्होंने अपना-घर 
ज्वाम दिया है और वन के एकास्स में निवास करते हैं। 
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».« /आरण्यको के अन्त मे, उनमें सन्निहित, प्राचीनतम उपनिषद मिलते है जिसका 

शब्दोर्भ्र है सच या अपने गुरु के निकट शिष्यो का संघ | उन उपनिषदो मे वैदिक कार 
““की सस्पूर्णा दर्शन एकत्र है । 


इत उपनिषदों मे एकत्र विचारों की सपदा की एक भलक देने के लिये मैं 
आपको बताता हूँ कि पहले मेरा इरादा यह था कि इन भाषणों मे मैं केवल उपनिपदो 
के सिद्धान्तों का ही बर्णान करता। उनमें मुझे पर्याप्त सामग्री मिलेती अब मैं केवल 
सक्षेप भे ही इस थोडे समय मे उनका प्रारूप मात्र देता है । । 


इन उपनिषदो में जिसे दाशंनिक प्रशाली कहा जा सकता है, वह नही है। वे 
संसार की भाषा में सत्य के लिये अनुमात हैं जो कभी-कभी पारस्परिक विरोधी हैं 
किन्तु सब की प्रगति एक ही ओर है । उपनिषदो का मृूलमंत्र है “अपने को जानो ।” 
डेलफिक सन्देश से अधिक गम्भीर और गरूढ अर्थ है इस मूलमत्र का। “अपने को 
जानो का अर्थ है अपनो सच्ची, सत्ता को जानो जो तुम्हारे 'अह' मे व्याप्त है। उसे 
खोजो, उच्चतम रूप मे जानो, अनन्त आत्मा, एक अद्वितीय जो ससार मे व्याप्त हैं । 


अनन्त की, अहृश्य की, अज्ञात की और देवी सत्ता की यह अन्तिम खोज थी । 
वेद की सरलतम ऋतचाओं में इसकी खोज़ प्रारम्भ हुई थो और उपनिषदों में इसकी 
समाप्ति हुई। जिसे बाद मे वेदान्त कहा गया--वेद का अन्त या वेद का उच्चतम 
उद्देश्य । 

इनसे कुछ उद्धरण मैं दे रहा हैं जो भारतीय साहित्य मे अद्वितीय हैं इतना ही 
नही, मैं तो कहुँगा कि विश्व के इतिह।स में अद्वितीय है । 


प्रजापति और इन्द्र 

(छान्दोग्य उपनिषद) 5,७-१२, यह इन्द्र की कथा है जो देवताओं प्रमुख 
थे । विरोचन असुरो के प्रश्नान थे | वे प्रजापति से आदेश चाहते थे। निसत्देह यह 
ऋग्वेद की ऋचाओ की तुलना मे आधुनिक जान पडती है फिर भी आधुनिक तो है ही 
नही । यदि इसकी तुलना भारत के शेष साहित्य ते को जाय । देवता और असुरों का 
विरोध गौर है किन्तु उनके चिह्त ऋग्वेद मे विश्वेषतः अन्तिम ग्रल्य मे जान पडने लगते 
हैं, असुर प्रारम्भ मे प्रकृति की कुछ शक्तियों का विशेषण था, विशेषतः आकाश है 
कुछ पदो में देव असुर का अनुवाद जीवित देवता करने की प्रवृत्ति कुछ लोगो की हो 
है । कुछ समय बाद असुर विश्लेषण का प्रयोग दुष्ट आत्मा के भर्थ में होने गा । 
फिर बहुबचन मे दुष्ट आत्माओ के लिये होता है जो देवता. प्रकाशपूर्ण, दयालु हक 
साधु आत्माओ के विरुद्ध है । ब्राह्मण ग्रन्थों मे यह भेद हृढता से किया गया है भर 
उसमे उत्येक बात का देव तथा असुरों के सग्राम से निर्माण किया गया है । 


' दर्शन ओर, धर्म 


यह स्वाभाविक है कि इन्द्र देवताओं का प्रतिनिधित्व करे । शा 
समय के हैं। यह नाम ऋचाओ मे नही आया है । पहले पहल वह तैत्तिरीय बरोहर 
, १, ४, २, १ में आता है वहाँ उनको प्रह्दद और कायघू का पुत्र कहा गया है। यहाँ 

अजापति का स्थान सर्वोच्च देवता का है । वैतिरीय ब्राह्मण मे उनको (१, ५, &, १) 

इद्ध का पिता भी कहा गया है । 

इस कथा का उद्देश्य यह स्पष्ट करना है कि किन अवस्थाओ में होकर मनुष्य 
में सत्य आत्मा का ज्ञान प्राप्त किया जा सकता है । प्रजापति प्रारम्भ मे अस्पष्ट ढग 
से कहते हैं कि चक्षु में जो व्यक्ति दिखायी देता है वह आत्मा है। उनका अभिप्राय 
हृष्टा से है। वह चक्ष ओ से स्वतन्त्र है किन्तु उनके शिष्य उनको ठीक से नही समझ 
पाते हैं। असुर यह समभते हैं कि आँख की पुतली मे जो छोटा शरीर शञ्ीश्षे मे दिखायी 
देता है वही बात्मा है। देवता समभते हैं कि शीशा या जल मे जो छाया है वह आत्मा 
है । विरोचन को तो इससे सन्‍्तोष हो जाता है किन्तु इन्द्र का समाधान नही होता है । 
ईन्र उत्की खोज करते हैं जो पहले इन्द्रियो के प्रभाव से मुक्त स्वप्न दृष्टा है फिर स्वप्न 
भी नहीं देखता अचेतन है | इससे भी असन्तुष्ट होकर जो उन्हे सम्पूर्ण अभाव जान 
पढता है, इन्द्र अन्त मे उसे देखते हैं जो आत्मा है जो इन्द्रियो का उपयोग तो करता 
है किन्तु उससे भिन्न है, वास्तव में जिसे चक्ष, मे देखा गया--दृष्टा के रूप मे जिसकी 
झनुचरित चक्ष ओो मे हुई या पुनः", वह जो यह जानता है कि वह ज्ञाता है और मस्तिष्क 
देवो चक्ष है उसका एक साधन है, यत्र है। यहाँ पर हमको सत्य की सर्वोत्तम अभि- 
व्यक्ति मिलती है जिसे वत के निवासी ऋषियों ने दिया है। अनन्त की खोज मे उन्होंने 
इस उच्चत्तम लक्ष्य वो प्राप्ति की थी । 


) सातवाँ खण्ड 


प्रजापति ने कहा “आत्मा जो पाप से मुक्त है, वह किसी की कामना नहीं 
करता है केवल उसकी कामना करता है जिसकी उसे करनी चाहिये, किसी की कल्पना 
नही करता है केवल उसकी कल्पना करता है जिसकी उसे करनी चाहिये, उसी की खोज 
हमे करना चाहिये । हमे उसी को समभने की चेष्टा करनी चाहिये । उस आत्मा की 
जिसने खोज की है और जिसने उसे समझा है वह सब लोगो को प्राप्त करता है और 
उसकी सब इच्छाये पूर्ण होती है । (१) 

“देव और असुर दोनो ने ये शब्द सुने और कहा” अच्छा, उस आत्मा की 
हम सव खोज करे जिससे यदि किसी ने उसे खोजा है तो सब लोग प्राप्त हुये हैं और 
पव इच्चाये पूर्ण हुई हैं ।”_ 
मर _यह कहकर इन्द्र देवताओ से दूर चले गये और विरोचन असुरो से दूर गये 

९ दोनो, एक दूसरे से वार्तालाप न करके, प्रजापति के पास गये, अपने हाथों मे 


२१४ घ॒र्म की उत्पत्ति और विकास 
अग्नि की समिधा लिये हुये जैसी प्रथा है, गुरु के निक्रट जाने पर शिष्य ऐसे ही जाते 


हैं ? (२) ४५ 
“वे वहाँ पर शिष्य की भाँति बत्तीस वर्ष रहे तब प्रजापति ने उनसे पंछा-- 
तुम दोनो किस उद्देश्य से यहाँ रहे हो ?” 


“उन्होने उत्तर दिया,” आपका एक कथन दोहराया जा रहा है। 

“आत्मा पाप से मुक्त है, वृद्धावस्था से मुक्त है, मृत्यु से मुक्त है, क्षघा पिपासा 
से मुक्त है, जो किसी की कामना नही करता है केवल वही कामना करता है जो उसे 
करना चाहिये, किसी की कल्पना नही करता है, केवल उस्ती की कल्पवा करता है जो 
उसे करना चाहिये । हम दोनो ने यहाँ इसलिये निवास क्रिया है कि हम उस आत्मा 
को चाहते हैं ।” (३) 

“प्रजापति ने उनसे कहा, जो आँख मे दिखायी देता है वही आत्मा है। मैंने 
यही कहा है । यह अमर है, निर्भय है, यही ब्रह्म है ।” [१] 

; “उन्होंने प्रश्न किया, महोदय, जो जल में देखा जाता है और जिसे शीशे में 
देखा जाता है, वह कोन है ?”! 

“उन्होंने उत्तर दिया इन सबमे वह स्वयं दिखायी देता है ।” [२] (४) 


आउठवाँ खण्ड 

“एक जल पात्र में अपने (स्वयं) को देखो और अपनी आत्मा का अर्थ जो क 
समभो तो आकर मुभसे बताओ ।” 

“उन्होंने जल-पात्र मे देखा। तब प्रजापति ने उनसे कहा तुम क्या 
देखते हो ?” 

“उन्होंने कहा, हम दोनो इस प्रकार आत्मा को सम्पूर्ण देखते हैं, एक चित्र 
जिसके नख ओर केश तक स्पष्ट है ।” (१) 

[१] भाष्यकार ने इसकी टीका ठीक की है । प्रजापति का अभिप्राय वह है 
व्यक्ति जो चक्ष, मे दिखायी देता है, वह देखने के कार्य का कर्ता है । उप्ते ऋषि देखते 
हैं जब उनके चक्ष, बन्द रहते हैं तब भी । उनके शिष्यो ने उन्हे ठीक नहीं समझा | वे 
उस व्यक्ति को सोचते हैं जो देखा जा रहा है उत्ते नही जो देश्वता है। चक्ष, मे दिखायी 
देने वाला उनके लिये एक छोटी छाया है और वे प्रश्न करते जाते हैं कि शीक्षा या 


जल में दिखायी देने वाली छाया क्या आत्मा नहीं है । 
[२] भाष्यकारो को इसे स्पष्ट करने मे श्रडी कठिनाई जान पड़ती है कि प्रजा- 


पति ने कुछ भी असत्य नही कहा । पुरुष या व्यक्ति से उनका अभिप्राय गा 
अर्थ में व्यक्तिगत तत्व था । उनका दोष नही था कि उनके शिष्यो ने उस पुरुष का 
सनुष्य या शरीर लगाया । प्रजापति का अभिश्नाय कदापि यह नही था । 


दर्शन और धर्म २१ 


“प्रजापति ने उनसे कहा, अच्छे वस्ध पहनने के बाद भली भांति अलक्ृत होकरु 
और क्षौर कर्म के बाद पुन जलपात्र में देखो ।”” ॥॒ 

“उन्होंने अच्छे वच्ध पृहिनने के बाद, सब प्रकार से अलकृत होकर ओर क्षोरः 
कर्म करवा कर जल-पात्र में देखा ।” - 

प्रजापति ने कहा “तुम क्‍या देखते हो १?” (२) 

उन्होने कहा “जैसे हम हैं, सुन्दर वस्ल पहिने हुये, अलकृत, और बाल बनवाये' 
हुपे, हम दोनों बहाँ हैं, महोदय ! सुबद्ध सज्जित और स्वच्छ”... 

प्रजापति ने कहा “वही आत्मा है, यही अमर, निर्भय, ब्रह्म है ।” 

तब दोनो अपने ह॒दयों मे सन्तुष्टि प्राप्त कर चले गये । 

और प्रजापति ने उनको जाते देखकर कहा “ये दोनो जा रहे हैं, इन्होने न 
आत्मा की धारणा प्राप्त की और न उसे जान पाये और इनमे से जो भी, देव या असुर 
इस सिद्धान्त का अनुगमन करेगा, नष्ट हो जायगा ।”! 

“अब विरोचन अपने हृदय भे मे सन्तुष्ट होकर असुरो के पास गये और उनको 
इस सिद्धान्त की शिक्षा दी कि आत्मा (शरीर) की हो पूजा करनो चाहिये और 
आत्मा (शरीर) की सेवा ही करना चाहिये । और जो आत्मा की पूजा करता है, सेवा 
करता है दोनो लोक प्राप्त करता है, यह लोक और परलोक ।” 

'इसीलिये अब भी उस मनुष्य को लोग असुर कहते हैं जो यहाँ दानपुरय नही 
करता है, जिसमे श्रद्धा नही होती और जो बलि नही देता है, क्योकि यह असुरो का 
दर्शन है । वे मृतक शरीर को फूल, सुगन्धि ओर सुन्दर वच्नो से सजाते हैं और सोचते 
हैं कि इस प्रकार वे परलोक मे विजय प्राप्त करेगे । 

नवाँ खण्ड 

किन्तु इच्र, देवताओं के पास लौटने के पहले इस कठिनाई को समझ गये थे 
पह आत्मा (जल में छाया) सुवस्त्र सज्जित है जैसे शरीर, [१] स्वच्छ है । 

इसी प्रकार भात्मा भी अन्धी होगी यदि शरीर अन्धा है। लंगडी होगी यदि 
धरीर लंगडा है, पगु होगी यदि शरीर पु है। इसी प्रकार शरीर के नष्ट होने के 
रो ४ हे हो जायगी। इसलिये मैं इस सिद्धान्त मे कोई मलाई नहीं देखता 

(7 (१ 

"वे हाथ मे समिधा लेकर शिष्य की भाँति पुत्र. प्रजापति के पास आये । प्रजा- 

[१] भाष्पकार का कहना है कि इन्द्र और विरोचन दोनो ने प्रजापति की बात 
ठीक से नही समझी थी फिर भी विरोचन शरीर को आत्मा समभने लगे और ड्न्द्र 
पमभने लगे कि आत्मा शरीर की छाया थो । 


२१६ धर्म को उत्पत्ति ओर विकास 


पति ने उनसे कहा “मघवा ! ( इब्द्ध ) तुम विरोचन के साथ ही अपने हृदय मे सन्तुष्ट 
होकर चले गये थे । अब तुम किस अभिप्राय से पुनः आये हो ?”” 

“उन्होंने कहा, महाशय ! यह आत्मा (छाया) सुअलक्ृत और सुसज्जित होती 
है जब शरीर सुसज्जित और सुअलंकृत होता है, स्वच्छ होती है जब शरीर स्वच्छ होता 
है । तब क्या वह अन्धी हो जायगी जब शरीर अन्धा होगा ? लँंगडी हो जायगी जब 
शरीर लेंगडा होगा और पश्रु हो जायगी जब शरीर पगू होगा और वास्तव मे जब 
शरीर नष्ट हो जायगा तब नष्ट हो जायगी ? इसलिये मैं इस दर्शन मे कोई 'भलाई नही 
देखता हूँ | मुके यह भ्रम-जाल सा लगता है ।” (२) 

“प्रजापति ने कहा” मघवा ! वास्तविकता यही है। किन्तु मैं इसे ( सत्य 
आत्मा को ) तुम्हे और अधिक समभाऊँगा। मेरे साथ बत्तीस वर्ष और निवास करो 
तब इस ज्ञान के अधिकारी होंगे । 

वे उनके साथ पुनः वत्तीस वर्ष रहे और तब प्रजापति ने कहा :--(३) 

दसवाँ खन्‍्ड 

“जो स्वप्न में परम आनन्द से विचरण करता है वही आत्मा है, वही अमर 
है, निर्भय है, वही ब्रह्म है ।”” 

“तब इन्द्र हृदय में सन्तुष्ट होकर चले गये । किन्तु देवताओ के पास पहुँचने के 
पूर्व उनको यह कठिनाई जान पडी | यह ठीक है कि शरीर के अच्घे होने पर आत्मा 
अन्धी नही हो जातो है, न लंगडी हो जाती है जब शरीर लंगडा होता है। यह भी ठीक 
है कि शरीर के दोषो के कारण आत्मा दूषित नही हो जाती है और शरीर पर आधात 
लगने से आत्मा को नही लगता है फिर भी यह उसी प्रकार है जैसे आत्मा को स्वप्नो 
में आधात किया गया और उसे भगा दिया गया। वह सचेतन भी हो जाता है कष्ट 
के कारण ओर आँसू वहाता है। इसलिये मैं इसमे भी कोई भलाई नही देखता 
हूँ ।” (१ 
मे से समिधा लेकर वे पुनः शिष्य की भाँति प्रजापति के पास गये । प्रजा- 
'पति ने उनसे कहा “मघवा ! तुम अपने हृदय मे सन्नुष्ट होकर चले गये थे । अब किप्ष 
उद्देश्य से आये हो ?” 

“उन्होने कहा” महोदय, यह ठीक है कि आत्मा अन्धी नही होती है यदि शरीर 
अन्धा हो जाता है । वह लगडी भी नही होती है जब शरीर लँगडा हो जाता है। यह 
भी ठीक है कि शरीर के दूषित होने पर भी आत्मा दूषित नही हो जाती है और शरीर 
पर आघात होने पर आत्मा को आधात नही लगता और शरीर के लँगडा होने पर 
आत्मा लँगडो होती है फिर भी बात ऐसी लगती है कि स्वप्न मे जैसे आत्मा को मारा 
गया हो, जैसे उसे भगा दिया गया हो । वह सचेतन भी हो जाता है। उसे कष्टो का 
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' अनुभव होता है और वह आँसू बहाता है। इसलिये मैं इसमें कोई भलाई नहीं देखता 
हूँ।” (१) 

“प्रजापति ने कहा “मघवा | बात ऐसी ही है । किन्तु मैं आत्मा के सम्बन्ध में, 

सत्य आत्मा के विषय में और अधिक बताऊँगा। मेरे साथ बत्तीस वर्ष और निवास 


करो । 
वे उनके साथ पुन बत्तीस वर्ष रहे । तब प्रजापति में कहा :--(४) 


ग्यारहवाँ खन्‍्ड 

“जब मनुष्य प्रगाढ निद्रा में होता है, विश्ञाम करता है और पूर्ण विश्वान्ति 
पाता है, कोई स्वप्न नही देखता है, वही आत्मा है | यही अमर, निर्भय और ब्रह्म है ।” 
( छात्दोग्य उपनिषद ८, ६, रे ) 

तब इन्द्र अपने हृदय में सल्तुष्ट होकर चले गये । किन्तु देवताओं के पास लौट 
कर जाने के पहले उन्हें यह कठिनाई जान पडी । वास्तव में इस भश्रकार वह अपने फो, 
स्वथ 'अह' को नही जानता है कि वह है ओर न उसके सम्बन्ध में कुछ जानता है 
जिसका अस्तित्व है। उसका सम्पूर्सा विलयत हो झुका हैं। इसलिये इसमें मुझे कुछ 
भलाई नही दिखाई देती है ।” (१) 

“हाथ में समिघा लेकर शिष्य की भाँति वे पुनः प्रजापति के पास गये । प्रजा- 
पति ने उनसे कहा “मघवा ? तुम हृदय मे सन्तुष्ठ होकर चले गये थे । अब किस 
उद्देश्य से लौट कर आये हो ?” 

“उन्होंने कहा” महानुभाव ! इस प्रकार वह स्वय को नही जानता हैं कि वह 
है और न कुछ भी जो है उसके सम्बन्ध में जानता हैं। उसका पूर्ण बिलयन हो जाता 
है। मैं इसमे कोई भलाई नहीं देखता हूँ ।” 

"प्रजापति ने उत्तर दिया “वास्तव मे ऐसा ही है किन्तु उसके सम्बस्ध भे और 
कुछ स्पष्ट कह गा और इससे अधिक कुछ नहीं । (शकर ने इसका यह अर्थ किया हैँ कि 
सत्य आत्मा, आत्मा से कुछ भिन्न नहो है ) अब पाँच वर्ष और यहाँ रहो । 
का "वे वहाँ पाँच वर्ष और रहे । इस प्रकार एक सौ एक वर्ष बीत गये । इंसोलिये 
कहा जाता है कि इच्ध ( मघवा ) एक सौ एक वर्ष प्रजापति के शिष्य रहे । प्रज्ञापति 


ने उनसे कहा '--- 
बारहवाँ खन्‍्ड 


“मघवा यह शरीर मरणशील है और इसे मृत्यु पकडे रहती है। यह घरीर 
उत्तका निवास है जो आत्मा है, अमर हैं और बिना शरीर का है । 
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| *( कुछ लोगो का कहना है कि यह शरीर आत्मा की देन है । उसका परिणाम 
है। शरीर के तत्व प्रकाश, जल और प्रुथ्वो आत्मा से उत्पन्न होते है और फिर आत्मा 
उनमें प्रवेश करती है । ) जब शरीर ,मे होता है (यह सोचकर कि मैं शरीर हे ओर 
ज़रीर मेरा रूप है ) तब आत्मा दुख और, सुख की अनुमति करता है । जब तक वह 
शरीर में है तब तक दुख और सुख से मुक्ति नही पा सकता है। किन्तु जब वह शरीर 
से मुक्त हो जाता है जब वह अपने को शरीर से भिन्न जानता है तब उसको न दुख 
स्पर्श करता है और न सुख । (१) 

“वायु का शरीर नही है। मेघ, बिजली ओर घन-गर्जन अशरोरी हैं ( उनके 
हाथ पाँव' आदि नही हैं ) जैसे ये स्वर्गीय शुन्य से ( स्थान से ) अपने रूप मे प्रकट होते: 
है जब वे उच्चतम प्रकाश को प्राप्त कर लेते हैं ।” (२): > ! 

“उसी प्रकार वह शुद्ध आत्मा, इस शरीर से उठकर, अगले रूप मे प्रक्रट होती 
है जंब वह उच्चतम प्रकाश ( आत्म-न्ञान ) प्राप्त कर लेती है। (१) वह / उस अव- 
स्था से ) सर्वोच्च है ( उत्तम पुरुष है ) वह चलता है, हँसता है ( या खांता है ) 
खेलता है, आनन्द करता है ( अपने मानस मे ) चाहे स्त्रियाँ हो, वहन हो या सम्बन्धी 
हो, उस शरोर का विचार नही करता है जिसमे उसका जन्म हुआ । (२) 

5 जिस प्रकार अश्व वाहन मे जुता होता है उसी प्रकार प्राय , प्रज्ञात्मा है जो 
इस शरीर से सम्बद्ध है ।” (३) 

“जब दृश्य रिक्त स्थान मे, आँख की काली पुतली मे प्रवेश करता है तब वहाँ 
आँख का व्यक्ति' होता है। आँख तो केवल देखने का साधन है। जो यह जनता है, 
मुझे इसे सूंघने दो वही आत्मा है। नाक सूघने का साधन मात्र है। जो यह जानता है, 
मुझे यह कहने दो, वही आत्मा है। जो यह जानता है, मुझे इसे सुनने दो, वही आत्मा 
है । कान सुनने के साधन हैं । (४) 

(१) यह उपमा दूसरो को भाँति विशिष्ट नही है | वायु की समता आत्मा से 
को गयी है क्योकि वह कुछ समय के लिये शुल मे लीन हो जाती है जैसे आत्मा शरीर 
में है, फिर प्रकट होती है और वायु की भाँति अपना रूप ग्रहण करती है। म्रख्य बात 
है उच्चतम प्रकाश जो एक अर्थ मे ग्रीष्म का सूर्य है दूसरे अर्थ मे ज्ञान प्रकाश । 

(२) ये सुख उस परम शान्ति की अवस्था से मेल नही खाते जो भात्मा को 
प्राप्त माने जाते हैं। सम्भव है यह पद क्षेपक हो । या इसलिये लिखा गया हो कि 
आत्मा केवल हृष्टा है। सुख दुख मे क्वल अरन्त॑दृष्टा जो न सुख से आसक्त है और न 
“दुख से.। वह उनको देखता भर है, अपने दैवी चक्षु से | आत्मा सब में अपना ही रूप 
देखता है और कुछ नही । वैत्तिरीय उपनिषद के भाषा मे ५-४२ से शकरु इस पद में 
ब्रह्म को कारण नही, कार्य मानते हैं । 
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(आत्मा थरीर नहो हैं किन्तु उसमे जुता है जिस प्रकार घोडा रथ मे जुता होता 
है, उमे चलाता है । दूसरे पदों में इन्द्रियाँ अदव हैं, बुद्धि, विवेक रथों है, मन लगाम 
हैं। आत्मा रथ से लगी है चेतना के द्वारा--आननन्‍्द ज्ञान गिरि) 

“जो यह जानता है, मुझे इसे सोचने दो, वही आत्मा है। मन उमकी दैवी 
चक्ष, है (कयोकि वह केवल वही नही देखती है जो सम्मुख है वरन्र्‌ उसे भो देखती है जो 
ब्यतोत हो गया और जो आने वाला है) वह आत्मा, इन सुखो को देखकर, जो दूसरों 
के लिये गुप्त स्वण-कोष के समान छिपे हैं) अपनी दैवी चक्ष_, मन से, आनन्द पाता है । 


“देवता जो ब्रह्म लोक मे हैं उस आत्मा की पूजा करते हैं (जैसा प्रजापति ने 
इन्र को बताया और इन्द्र ने देतताओ को बताया | वहाँ वे सब लोको के स्वामी हैं । 
प्ब सुख उनको प्राप्त हैं। जो उत्त आत्मा को जानता है ओर समझता है सब लोकों 


की प्राप्त कर लेता है और उसकी समस्त इच्छाये पूरी होती हैं । इस प्रकार प्रजापति 
से कहा । 


याश्वल्क्य और मैत्रेयी 
दूसरा उद्धरण वृहदाणयक का है | यहाँ पर वह दो बार कहा गया है । कुछ 
भेद के साथ, पहली बार दूसरे मे और दूसरी बार चौथे अध्याय मे -- 
“याज्ञवल्क्य के दो स्तरियाँ थी, मैत्रेयी और कात्यायनी । इनमे से एक मैत्रेयी 
बह को जानती थी किन्तु कात्यायनी में उतना ही ज्ञान था जो साधा रण स्तरियो मे होता 
है। जब याज्ञवल्व॒य दूसरे राज्य मे जाने लगे तब--उन्होने कहा “मैत्रेयी | मैं इस 


पर से (वन को) जा रहा हूँ । इसलिये मुझे तुम्हारे और कात्यायनो (दुमरी पत्वी) 
के सम्बन्ध मे निर्णय कर देना चाहिये ।”” 


मैत्रेयी ने कहा “मेरे स्वामी | यह सम्पूर्ण ससार, समस्त सपदा सहित यदि 
भेरा हो जाय, तो कृपया बताइये कि क्या मैं इससे अमर हो जाऊँगी ?”” 
_याज्ञवल्कय ने कहा, नहीं, घनी लोगो के समान तुम्हारा जीवन होगा किस्तु 
पन से अमरत्व की आशा नही है ।” (२) 
५४ तब मैत्रेयी ने कहा “मैं उसे लेकर क्या करूँगी जिससे मुझे अमरत्व नही मिलेगा । 
स्वामी (अमरत्व के सम्बन्ध मे) जो आप जानते हैं, मुके वह बताइये ।”” (३) 


'याज्ञ वल्वय ने कहा, तुम वास्तव में मुझे प्रिय हो, तुम प्रिय शब्द बोलती 
हो। आाओ, यहाँ बेठो । मैं तुम्हे चताऊंगा | जो मैं कहता हें उस पर खूब ध्यान 
देवा ।! (४) 

“और उन्होंने कहा, वास्तव मे पति इसलिये प्रिय नहीं कि तुम उसे प्रेम 
*रती हो किन्तु इसलिये कि तुम आत्मा से प्रेम कर सवती हो इसलिये पति प्रिय है ।” 
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“इसी प्रकार पत्नी प्यारी नही है कि हम उससे प्यार करे | किन्तु इसलिये 
प्रिय है कि हम आत्मा से प्रेम कर सके | इसलिये पत्नी प्रिय हैं ।” 

“पुत्न भी प्यारे नही हैं । इसलिये नही कि तुम पुत्रों से प्रेम कर सको किन्तु इस 
लिये कि तुम आत्मा से प्रेम कर सको । इसलिये पुत्र प्रिय है |” 

“निश्चय ही, घन प्यारा नही है कि तुम घन से प्रेम कर सको । किन्तु इसलिये 
कि तुम आत्मा से प्रेम कर सको । इसलिये धन प्यारा है ।” 

“ब्राह्मणा-वर्ग प्यारा नहीं है कि तुम ब्राह्मण वर्ग से प्यार करो किन्तु इसलिये 
कि तुम भात्मा से प्रेम कर सको । इसलिये ब्राह्मण-वर्ग प्रिय है ।” 

“इसी प्रकार, क्षत्रिय-वर्ग व्यारा नही है कि तुम क्षत्रिय-वर्ग से प्रेम करो किन्तु 
इसलिये कि तुम आत्मा से प्रेम कर सको । इसलिये क्षत्रिय-वर्ग प्यारा है !” 

“निश्चय ही, देवता भी प्रिय नहीं है कि तुम देवताओं से प्रेम करो किन्तु 
इसलिये कि तुम आात्मा से प्रेम करो । इसलिये देवता प्रिय हैं ।" 

“इसी प्रकार प्राणी मात्र श्रिय नहीं है कि तुम प्राणियों से प्रेम करो किन्तु 
इसलिये कि तुम आत्मा से प्रेम करो । इसलिये सृष्टि के प्राणी प्रिय है ।" 

“निश्चय ही, प्रत्येक वस्तु प्रिय नही हैं, कि तुम प्रत्येक वस्तु से प्रेम करो किन्तु 
इसलिये कि तुम आत्मा से प्रेम करो । इसलिये प्रत्येक वस्तु प्रिय है । 

“आत्मा को देखना है, आत्मा के सम्बन्ध में सुनना है, आत्मा की धारणा 
करना है, आत्मा लक्ष्य है। है मैत्रेयी ! जब हम आत्मा को देखते हैं, सुनते हैं धारणा 
करते हैं और उसे जानते हैं तब सब कुछ ज्ञात हो जाता है।' (५) 

“जो ब्राह्मण वर्ग को आत्मा में नहो देखता।है उसे ब्राह्मण वर्ग को छोड देना 
चाहिये । जो क्षत्रिय वर्ग को आत्मा के अतिरिक्त और कही देखता है उसे क्षत्रिय वर्ग 
को छोड देना चाहिये | जो भात्मा के अतिरिक्त लोको को और कही देखता है उसे 
लोको के द्वारा छोड देना चाहिये । जो देवताओं को आत्मा के अतिरिक्त और कहीं 
देखता है उसे देवताओं को छोड देना चाहिये, जो ऋषि के प्राणियों को बात्मा के अति- 
रिक्त और कही समभता है उसे प्राणियों को छोड देना चाहिये । जो प्रत्येक वस्तु को 
आत्मा के अतिरिक्त और कही देखता है उसे प्रत्येक वस्तु को छोड देना चाहिये । यह 
पाह्यण-वर्ग, यह क्षत्रिय-वर्ग, ये लोक, ये देवता, ये प्राणी, प्रत्येक वस्तु सव कुछ 
आत्मा है । (६) 

“जिस प्रकार एक ढोल की ध्वनि होने पर बाहर से अपने आप नही पकडां जा 
सऊती है किस्तु ध्वनि पक्रड ली जाती है जब ढोल पकड जिया जाता है या ढोल पीटने 
वाला पकड लिया जाता है ।” (७) 

और जिस प्रकार शंख-ध्वनि होने पर बाहर से नही पकडो जा सकती है किन्तु 
जब शख या शख फुँकने वाला पकड लिया जाता है, तब पकड जाती है ।” (5) 
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“और जैसे वशी की ध्वनि जब की जातो है तव बाहर से नहीं पकडी जा 
सकती है किन्तु ध्वनि तब पकड़ जाती है जब वशी या वशों वादक पकड लिया जाता 
है।” (६) ५ * 

“जैसे घुएँ के बादल अपने आप प्रज्वलित अग्नि से निकल कर बढ़ते हैं जब 
लकडी गीली होती है, इसी प्रकार हे मैत्रेयी ! एक महात सत्ता की श्वास से, हमारे 
ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद, अथवीगिरस:, इतिहास, पुराण विद्या, उपनिषद, श्लोक, 
सूत्र, अनुव्यास्यान, व्याख्यान, निकले हैं ।” (१०) 


/जेसे समस्त जल समुद्र मे समा जाता है, समस्त स्पर्श, त्वचा मे, समस्त 
स्वाद जिल्ठा मे, समस्त सुगन्चरियाँ नाक में, समस्त रण नेत्र मे, समस्त ध्वनियाँ कान 
मे, समस्‍्त्र अनुभृतियाँ मस्तिष्क में, समस्त ज्ञान हृदय मे, समस्त कार्य हाथो मे, समस्त 
गर्तियाँ पैरो मे ओर समस्त वेद वाणी मे केन्द्रित हैं ।”” (११) 


“जेसे नमक का एक ट्रकडा जल मे डाला जाता है तो जल मे घुल जाता है 
फिर उसे बाहर नही निकाला जा सकता है किन्तु जब हम स्वाद देते हैं (जल का) 
तब उप्षमे तमक होता है, इसी प्रकार हे मैत्रेयी ! यह महान सत्ता अनन्त, असीम, 
केवल ज्ञानमय, इन तत्वों से निकलती है फिर उनमे लीन हो जाती है । जब्र वह चली 


जाती है तव कोई ज्ञान शेष नही रहता है। मैं कहता हूँ मैत्रेयी !” इस प्रकार याज्ञ- 
वल्वय ने कहा ।” (१२) 


तव मैत्रेयी ने कहा “यहाँ आपने मुझे आश्चर्य मे डाल दिया है। आप कहते 
हैं कि चले जाने के बाद फिर ज्ञान नहो रहता है |” 


“किन्तु याज्ञवल्क्य ने कहा,” हे मैत्रेयी ! मैंने आश्चर्य मे डालन वाली कोई 
वात नही कही है। इतना ही पर्यात है हे मैत्रेयो ! मेरी प्रियतमा ! ज्ञान यही है 
(आत्मा अमर है, अविनाशी--बो) ।” (१३) 
शक क्योकि जब दो होते हैं तब एक दूसरे को देखता है, एक दूसरे को सूंघता है, 
की पुनता है, प्रणाम करता है, दूसरे की अनुभूति करता है एक दूसरे को जानता 
हे ३ जब आत्मा स्व्य यह सब कुछ है (दूसरा कोई नही है) तब वह दूसरे को कैसे 
गा, देंखेगा, सुनेगा, दूसरे को प्रणाम कैसे करेगा, दूसरे की अनुभूति कैसे करेगा ? 
कटे + ज्ञान कैसे होगा ? वह उसे कैसे जानेगा जिसके द्वारा वह यह सब जानता है ? 
पे वह ज्ञाता वो कैसे जानेगा ? आत्मा को नेति नेति कहना चाहिये, वह 
जा कफ ले कम है, वह मुक्त है, निर्वन्ध है, इस श्रकार हे मैत्रेयी ! तुम्हे 


कक अमर तत्व यही है । इतना कहकर याज्ञवल्क्य वन को प्रस्थान कर 
गृ (४, की १५) हि च रा 
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यम और नचिकेता 


रन उपनिषदों में सबसे अधिक प्ररु्यात 'कठ” उपनिषद है । यूरोपियन विद्वानों को 
36 ३ के ने इसका पहले परिचय कराया । श्रीराम मोहन राय अपने देश के 
आर प्रवुद्ध प्रमुख व्यक्ति थे और यह कहना भी ठीक है कि मानव जाति 
के वे प्रवुद्ध कल्याणकारी महापुरुष थे । अब उसका अनुवाद हो चुका है और उस पर 
विवेचना ओर विचार पर्याप्त मात्रा मे हुआ है | इसलिये उस पर सनोयोग से विचार 
करना सबके लिये हितकर है, विश्वेपतः उनके लिये जो घामिक और दार्शनिक विचारों 
के विकास भे रुचि रखते हैं । कठ उपनिपद सब प्रकार से ऐसा साहित्य है जो इस 
विपय में बहुत सहायक्र है। यह सम्भव नही जान पडता है कि जिस रूप में वह हमे 
प्राप्त हुमा है वह उसका मूल रूप है । बाद को उसमें कुछ अश मिला देने के स्पष्ट चिह्न 
हैं । वास्तव मे यही कथा तैन्नरीय ब्राह्मण ३, २, ८ मे आयी है । केवल यह अन्तर है 
कि ब्राह्मयणा मे जन्म और मृत्यु से मुक्ति का उपाय एक विचित्र बलि द्वारा बताया गया 
है और उपनिपद मे केवल ज्ञान द्वारा मुक्ति बतायी गयी है । 

उपनिषद में एक बालक नचिकेता और यम का, जो स्वर्गीय भात्माओं के विधा- 
यक है, एक सवाद है। नचिकेता को पिता में वचन दिया था कि वह सम्पूर्या का 
बलिदान करेगा, सर्वस्व त्याग देगा वह बलिदान जिसके अनुसार मनुष्य को समस्त 
संपदा आदि दान करनी पडती है । पुत्र ने पिता की प्रतिज्ञा सुनकर प्‌छा कि वे अपनी 
प्रतिज्ञा पुरी करना चाहते हैं या नही ? इसमे कोई सकोच या बाघा है ? पहले पिता 
सकोच करता है । अन्त में वह क्रोध करता है और कहता है । 

“हूँ, मैं तुम्हे भी मृत्यु को दे दूंगा ।” 

विता, एक वार ऐसा कहने के बाद इसे पूरा करने के लिये बाध्य थे और पुत्र 
को मृत्यु के लिये भेट (बलि) चढाना था । पुत्र अपने पिता की कठोर प्रतिज्ञा को पूरा 
करने के लिये (मृत्यु की ओर) जाने के लिये तत्पर है। 
| “वह कहता है” मैं जाता हूँ सबसे पहले, उन सबसे आगे (जिनको अभी मरना 

है) मैं जाता हैं उन अनेको के बीच मे (जों अब मर रहे, मृत आत्माओ के शासक यम 

जो करना चाहेगे आज करेगे (मेरे साथ) ।*' 

“पीछे देखो, जो पहले आये हैं वे कैसे हैं। आगे देखो, जो आने वाले हैं वे 
कैसे होगे ? (उनका क्या होगा) मरणशील परिपक्व होता अन्न की भाँति जो अन्न की 


भाँति पुनः उपजता है ।” 
जब नचिकेता यमधाम पहुँचे तब वहाँ के शासक, यम उपस्थित नही थे इस 


लिये अतिथि को तीन दिनो तक आतिषथ्य प्राप्त नही हुआ । 


दर्शन और धर्म हे २.7३ 


, इस उपेक्षा और भूल की क्षति पृत्ति के लिये, यम ने लौटने पर उनको तोन 
बरदान दिये जो उनको चुनना था--- न 
नचिकेता ने जो पहिला बरदान चुना वह यह था कि उनके पिता अब आगे 
उत पर फ्रोध न करे । (वैत्तिरीय ब्राह्मण में यह कहा गया है- कि पहिला..बरदान 
नचिकेता ने यह मागा कि वे अपने पिता के पास जीवित लौट जाये) ।” ह 
,.. दूसरा बरदान यह मांगा कि यम उनको कोई विचित्र बलिदान की पद्धति सिखा! 
दे । (तैत्तिरीय ब्राह्मण में यह कहा गया है कि उनके अच्छे कर्म सष्ट न हो । इस पर 
इंद्र मे उनको एक विचित्र बलि बतायी जिसे नचिकेता के नाम से पुकारा जायगा)। 
अब तीक्षरा बरदान आता है । ःृ 

“नचिकेता कहते हैं” यह सन्देह बना है कि जब मनुष्य मर जाता है तब कुछ 
लोग कहते है कि वह (मृत्यु के बाद भी) है और कुछ लोग कहते हैं कि नही है । मैं 
इसे आप से जानना चाहता हूँ । यह मेरा तीसरा बरदान है ।” (२०) 

(तैत्तिरीय ब्राह्मण मे यह कहा गया है कि तीसरा बरदान यह मागा था कि यम 
उनको मृत्यु विजय का उपाय बतावे । इस पर यम ने नचिकेता बलिदान बताया । 
भाष्य के अनुसार यह संशोधन है कि उपासना प्रमुख और बलिदान गौण है) 

“मृत्यु ने कहा” इस बात पर पहले देवताओं को भी सन्देह हुआ है। इसे 
समभना सरल नहीं है। यह सूक्ष्म विषय है । दूसरा बरदान मागो, हे तचिकेता ! 
मुझ पर जोर मत डालो । यह बरदान मेरे लिये छोड दो ।” (२१) 


“साधारण मरण-शील प्राणी जिनको प्राप्त नही कर सकते हैं, उनकी अनेक 
आकाक्षाये अपूर्ण रहती हैं, उनसे से कोई भी आकांक्षा तुम पूरी कर सकते हो । अपनी 
इच्आनुस्तार वरदान मागो | ये सुन्दर अप्सराये, उनके सुन्दर रथ, सगीत ओर बाद्य 
के मनमोहक यत्र, जिनको मृत्यु-शील मानव कभी प्राप्त ही नही कर सकता है, ये सब 
छम्हारे हो सकते हैं, तुम्हारी सेवा मे लग सकते हैं । मैं तुमको यह सब देता हैँ । किन्तु 
3भमे पृत्यु के सम्बन्ध भे मत पंछो ।” 

४ हक ने कहा” इन सबका अस्तित्व केवल कल तक है (क्षण-भगुर है) 
हे पे बा इन्द्रियो की शक्ति ये ले लेते हैं, इससे वे शीघ्र हो शिथिल पड जाती 
अर पा जा (इनके लिये) कम है। अपने अरव, नृत्य और सगीत के साधन 
7 अल । कोई भो मनुष्य (क्रेवग) घन से सुखी नही हो सकता है । हे मृत्यु 
| शक | हम घन का अधिकार लेना चाहेंगे ? कदापि नहो ।” - 
बस पे पर सन्देह है, हे मृत्यु | वह बताओ । उस महान भविष्य में है क्या ? 


हंसरा वरदान नहीं मां 0 
प्रवेश करता है ।” ही मांगता है किन्तु वह माँगता है जिससे परत ससार मे 


॥ 
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ड़ ही 
ओह त्ता मे थम, अपनी इच्छा के विरुद्ध, आत्मा के ज्ञान का रहस्य बताने को 
. विवश्ञ होते-हैं चैन - 
'/ »', - “वे कहते हैं” अज्ञान में पडे हुए मूर्ख प्राणी, अपने को बुद्धिमान समभने वाले, 
_ मिथ्या ज्ञान से परिपूर्ण, घुमते रहते हैं ( जन्म मरण के चक्र मे ) इधर-उघर भटकते 
हैं जैसे अन्धे को अन्धा आगे ले चलाता है ( मार्ग प्रदर्शन करता है ) अचेत, असावधान 
बालक की आंखो के सामने भविष्य दिखायी नही देता है। घन का मोह म्रम उत्पन्न 
करता है। वह सोचता है कि यही संसार है ( जो सत्य है ) दूसरा कोई ससार नही 
है । इस प्रकार वह बारम्बार मेरे (यम के) पाश मे पडता है। ' (६) 


“बुद्धिमान मनुष्य अपनी आत्मा का ध्यान करते हैं और उस पुरातन को प्राप्त 
करते हैं जिसे देखना कठिन है, जो एकान्च गुफा मे, अन्धकार मे, गृढ मे निवास करते 
हैं ( ऋषि ) उस भगवान को देखते हैं। वह आनन्द और दुख दोनो को बहुत पीछे 
छोड़ देता है ।” (१२) 

“आत्मा का ज्ञाता ( आत्म ज्ञानी ) पुनः जन्म नही लेता है | उसकी मृत्यु नहीं 
होती है । वह छुन्य से आया था शुन्य ही हो जाता है । पुरातन का जन्म नहीं होता है, 
अनन्त काल से, अनन्त काल तक । उसकी मृत्यु नही होती है । जब शरीर नष्ट हो जाता 
है तब भी वह नही मरता है ।” (१८) 

“आत्मा लघुतम ( अणु ) से भी छोटा है, महानतम से महान है, प्राणी के 
हृदय मे छिपा है । जिस मनुष्य को कोई कामना नही है, कोई दुख नहीं है, वह उस 
आत्मा की गरिमा को सृष्टा की अनुकम्पा से देखता है ।”” (२०) 


“यद्यपि वह स्थिर बैठा रहता है फिर भी दूर तक म्रमण करता है। लेटा 
रहता है और सर्वत्र जाता है। उस प्रुरातन परमेश्वर को मेरे अतिरिक्त दूसरा कौन 
जान सकता है, जो आनन्द करता है फिर भी आनन्द नही करता है ।” (२१ ) 

“उस आत्मा की प्राप्ति ( केवल ) वेदो से नही हो सकती है, न केवल ज्ञान 
से और न प्रच्चुर विद्याध्ययन से । जिसका वरण वह आत्मा स्वय करता है, उसी को 
आत्मा की प्राप्ति होती है । आत्मा उसे अपने ही रूप मे वरण करता है ।” ( २३ ) 

“किन्तु जिसने अपनी दुष्टता नहीं छोडी है, जो शान्त और साम्य स्थिति में 
नही रहता है, जिसने अने ऊपर विजय नही प्राप्त की है या जिसका मस्तिष्क प्रशान्त 
नही है वह ज्ञान के द्वारा भी आत्मा की प्राजति नही कर सकता है ।”” 

, “कोई भी ( मरणशील ) आणी केवल उस श्वास से जीवित नही रहता है जो 
ऊपर जाती है और नीचे आती है ( श्वास-प्रश्वास ) हम इंसरी ( श्वास ) ते 
(जीवित) रहते हैं जिसमे ये दोनो आश्रय पाती हैं ।” (५, ५) ल्‍ 
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“अच्छा अब मैं तुम्हे यह रहस्य बताता हूँ । अनन्त शुन्य का भेद खोलता 'हूँ ' 
और मृत्यु के बाद आत्मा का क्या होता है वह भी बताता हैं ।” (६) & 

“कुछ का पुनर्जन्म होता है, जीवित प्राणी के रूप मे, दूसरे पत्थर और वृक्षों 
की योनि मे जाते हैं, अपने कर्म के अनुसार और अपने ज्ञान के अनुसार ( प्राणियों का 
जन्म ) होता है ।” (७) 

“किन्तु वह, सर्वोच्च सत्ता, जब हम सोते रहते हैं तब भी जो जागती रहती 
है, जो एक के बाद दूसरे सुन्दर हृश्य बनाती रहती है, उसी को वास्तव मे प्रकाश-पूर्ण 
( उज्वल, तेजस्वी ) कहते हैं । उसो को ब्रह्म कहते हैं उसी को केवल अमर कहा जाता 
है। समस्त लोको का आधार वही है। उसके आगे कोई नहो जाता है। यह वही है 
( प्तोहभस्मि ) ।” (८) 

“जैसे अग्नि, ससार मे आने पर, यद्यपि एक है, अनेक रूपो मे प्रकट होती है 
जिसको जलाती है उसी के रूप की हो जाती है । इसी प्रकार आत्मा जो सब मे व्याप्त 
है, अनेक हो जाती है, जिसमे प्रवेश करती है उसी के रूप के अनुरूप हो जाती है और 
सबसे अलग भी रहती है ।” (६) 

“जैसे सूर्य, जो ससार की चक्षु है, वाह्य अपवित्नताओ से दृषित नही होता है 
जो आँखों के कारण आतो हैं। इसो प्रकार आत्मा, जो सर्वत्र व्याप्त है, कभी दूपित 
गही होता है, ससार के क्नेशो का उम्त पर कोई प्रभाव नहीं पडता है। स्व्रय सबसे 
मनग रहता है ।” (११) 

एक अनन्त विचारक है, वह सान्‍्त विचारों का भो विचार करता है। वह 


हा है किन्तु अनेक व्यक्तियों को आकाक्षा पूरी करता है । जो विद्वान उसे अपनी आत्मा 
देने हैं उनको अनन्त शान्ति प्राप्त होती हैं।” (१३) 


का रे कुछ भी है, समस्त सृष्टि ( ब्रह्म से ) निकलकर कम्पित होती है ( उसी 
"गम में ) वह ब्रह्म रुद रूप भी है, नद्भी तलवार की भाँति भयानक है । जो उसे 
जानते हैं वे अमर हो जाते हैं ।” (६, २) 

“ब्रह्म की भाष्ति वाणी से नहो हो सकती है। मस्तिष्क से उसे नही पाया जा 

42 $ 2 से उसकी प्राप्ति नही हो सकती है । केवल वही उसे प्राप्त कर 

है कह । पारणा कर सकता है जो कहता है कि वह है । दूसरे उसे नही प्राप्त 

हा हैं वह है' इसको धारणा करने वाला ही उसे प्राप्त कर सकता है ।” (१२) 

कल का संत वामनाये जॉं हृदय मे रहती है, समाप्त हो जाती हैं तब मर्त्य, 
2 है ओर ब्रह्म की प्राप्ति करता है ।” (१४) 

जैवे पृथ्दी पर के, हृदय के सब बन्धन हट जाते हैं तव मरणशणील प्राणी 


अभर » ः 
+ है जाता है। यहाँ मेरे शिक्षा समाप्त होती है ।”” (१५) 


२९६ धर्म कीः उत्पत्ति और विकास 
. * ' उपनिषंदों का धर्म 


सम्भवतः यह कहा जायंगा' कि उपनिषदों की इस शिक्षा को अब धर्म नही कहा 
जा सकता है । उसे दर्शन' कह सकते हैं यद्यपि अभी वह दर्शन क्रमबद्ध रूप में नही 
ञया है । इससे यही स्पष्ट होता है कि हम लोग भाषा के कितने गुलाम हैं । धर्म और 
दशन का भेद हमे बताया गया है और जहाँ तक रूप और उहेश्य का सम्बन्ध है, मैं 
इससे इनकार नही करता हूँ कि 'यह भेद लाभदायक हो सकता है। किन्तु जब हम उन 
विषयो को देखते है जिनसे धर्म का सम्बन्ध है तब हम यह पाते हैं कि ये वही विषय हैं 
जिनसे दर्शन का सम्बन्ध है और उनकी चर्चा दर्शन मे हुई है । इतना ही नही, मैं तो 
कहूँगा कि दर्शन इसो से निकला है । यदि धर्म का आधार ही यह है कि सान्‍्त मे और 
सान्त के परे भी अनन्त की अनुभूति और धारणा की जाय तब इसका निर्णय कौन 
करेगा कि यह भावना या वह धारणा ठीक है या नही । इसका निर्णाय तो दार्शनिक हो 
कर सकता है । जो शक्तियाँ मनुष्य मे है और जिनसे वह इच्द्रियो के द्वारा सान्‍्त की 
अनुभूति करता है, फिर उन अनुभूतियों से अपने विवेक के द्वारां घारणाये बनाता है, 
उतका निर्णय दाश्शनिक के अतिरिक्त और कौन करेगा ? और यदि दार्शनिक नही तो 
दूसरा कोव इसकी खोज करेगा कि मनुष्य इस अधिकार का दावा कर सकता है या 
नही कि वह यह कह सके कि अनन्त का अस्तित्व अवश्य है। यद्यपि इन्द्रियाँ और विवेक 
साधारण अर्थ मे बराबर इसका विरोध करते हैं। यदि हम दर्शन से धर्म को अलग कर 
दे तो उसे निन्दित कर देंगे और दर्शन का भी हम विनाश कर देंगे यदि उसे धर्म से 
अलग कर देंगे । 

प्राचीन ब्राह्मण, जिन्होंने हमारे चर्च के आचार्यो से अधिक कुबलता बरती 
थी, पवित्र और अपवित्र साहित्य की स्पष्ट विभाजन रेखा बनायी थी और अपने धर्म 
ग्रन्थों के पवित्र और अपौरषेय रूप को स्थापित करने के समय सदैव उपनिषदों को 
धर्म ग्रन्थों में सम्मिलित किया था। उपनिषद श्रुतियों मे . माने माने जाते हैं, इसके 
विपरीत स्मृतिययाँ और दूसरे धार्मिक साहित्य है जिनमे उनके पवित्र निगम, महाकाव्य, 
आधुनिक पुराण सम्मिलित हैं । | 

उन ब्राह्मणों के लिये प्राचीन क्षियों का दर्शन उतना ही पवित्र आधार था 
जितना कि बलिदान, स्तुतियो और ऋचाये । 

वैदिक धर्म में विकास 

किन्तु प्राचीन हिन्दू धर्म की.स्थापना के सम्बन्ध मे एक और गम्मीर बात है । 
जिसकी ओर हमारा घ्यान जाना आवश्यक है | , 

इसमे सन्देह नही है कि सहिताओं में भी पवित्र ऋचाओ के संग्रह मे, हमे ऐति- 
हासिक विकास के चिह्न मिलते है। मैंने अपने पहिले के भाषणों मे इसे स्पष्ट करने को 
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ज्ञेष्टा की थी यद्यपि मैंने यह भी कहा था कि विचार की इन कक्षाओ के लिये कोई भी 
वश-क्मिक नाप तौल लगाना व्यर्थ होगा । हमे सदैव व्यक्तिगत प्रतिभा के लिये स्थान 
रखता चाहिये । यह प्रतिभा वर्षों और शताब्दियो से मुक्त होती है। हमे यह भी नहीं 
भूलना चाहिये कि बरकले, जो हमें अत्यधिक प्रगतिशील हिन्दू दार्शनिकों का स्मरण 
दिलाते हैं, पवित्र कवि वाद्स के समकालीन थे । फिर भी प्राचीनकाल में, और वैदिक- 
काल के साहित्य मे, हमे यह कहने का अधिकार है कि साधारणतया ऊषा और सूर्य के 
आगमन में लिखी गयी ऋचाये पहिले की हैं उसके वाद अदिति को सम्बोधित ऋचाये 
और स्तुतियाँ हैं। और ये स्तुतियाँ भी प्रजापति की स्तुतियों से पहिले की है । प्रजापति 
समस्त प्राणियों के एक मात्र स्व्रामी थे । ऐसी कविताएँ और स्तृतियो जिवका अनुवाद 
मैंने अभी किया है जिनमे कवि 'स्वय बिता विश्वास के श्वास लेने वाले, का वर्णन करते 
हैं बाद को आयो हैं, इसमे सन्देह की सम्भावना कदापि नहीं है ' 


एक ऐतिहासिक, या जैसों अब कहते हैं विकास-पूर्णा, एक के बाद दूसरे विचार 
भातरे का, क्रम है जिसे वेद की सब ऋचाओ और मन्‍्त्रों में देखा जा सकता है यह बहुत 
हो महत्वपूर्ण है और बश-परम्परागत या तिथियो की गिनती से अधिक शिक्षाप्रद और 
उपयोगी है। ये सब ऋचाये, अत्यच्त प्राचीन और आधुनिक, जब वेद की ऋचाओ और 
सत्र! का सम्रह-काल [सहिताओ का] पूर्ण हो चुका था उसके पहिले थी। सहिताओ 
की समय यदि हम ईसा-पूर्ण एक हजार वर्ष रखें तो हमारा विश्वास है कि हमारी 
अधिक आलोचना का अवसर किसी को न मिलेगा । 


ऋचाओ का सग्रह निस्लन्‍्देह ब्राह्मण-ग्रन्यो की रचना के पूर्व हुआ होगा । मन्‍्त्रो 

जे ओर ब्राह्मण-प्रन्यो के घाभिक आलेखो मे, जो बाद के समय के हैं, उनके लिये श्रेषठ- 
हर देने की वात कही गयी है जो प्राचीन बलिदानों को घामिक निष्ठा से 
गा करते हैं। जिन देवताओं को बलि दो जाती है वे वहो देवता है जिनका ऋचाओ 
है यद्यपि हम यह देखते हैं कि प्रजापति ऐसे देवता जो देवताओ के सूक्षमरूप 


का अतिविधित्व करते हैं, वारम्घार आते हैं बाद के ब्राह्मण ग्रन्थों मे वें और अधिक 
अभुद्त स्थान पाते हैं । ह 


पल जब गड' आते हैं, जो उसके बाद के समय के है । ये ब्राह्मण ग्रन्थों 
वल इसीलिये बाद के समय के नही वरन्‌ इसलिये भी कि उनकी 

"चना बोर आकार ऐसा है। 0080 ः 
कप शक अभिभ्राय यह स्पष्ट करना है कि बन से रहने वाले लोगो को बलिदान 
रो मं 3 चाहिये जिनमे वह प्रदर्शन और वाह्म आडम्बर न हो जो ब्राह्मण- 
की थी | बलि बाद के सूत्रो मे बताया गया है । यह बलिदान को क्रिया मानसिक प्रयास 
देने वाले उपायक्र को बलि को केवल कल्यना करनी थी, अपनी स्मति 
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से ही उसे दोहरावा था (मस्तिष्क) मे । इस प्रकार उसे वही सिद्धि प्राप्त होती थो जो 
. जठिल बृलिद्रान प्रथाओ को पूरा करने वाले को प्राप्त होती थी । 
अंग कर “अन्त मे उपनिपद आते हैं। उनका उद्देश्य क्या है? वे समस्त धामिक वाह्मय 
(आडबर पूर्ण) क्रियाओ को व्यर्थ बताते हैं । इतना ही नही वे उन क्रियाओं का दृष्टता 

पूर्णा रू भो प्रकट करते हैं । वे प्रत्येक बलिकर्म को निन्‍दा करते हैं जो फ्िसी फल की 
अभिलाषा से या कामना की पूर्ति के लिये क्रिया जाता है। वे, यदि देवताओ के अस्तित्व 
को अस्वीकार नही करते हैं तो कम से कम उनको विशिष्ट और सर्वोपरि स्थान भी 
नही देते है । उपनिषद यह सिखाते हैं कि मुक्ति की आशा, अपने स्वरूप को पहिचानने 
से और सर्व व्यापी आत्मा के ज्ञान से ही हो सकती है और किसी प्रकार नहीं। इसी 
मार्ग से शान्ति और विश्वान्ति प्राप्त हो सकती है। परमपद प्राप्त होता है । 

इन विचारों तक लोग कैसे पहुँचे, एक के बाद दूसरा विचार, स्वभावत:ः कैसे, 
आया, इनकी खोज करने वाजे किस प्रकार केवल सत्य ज्ञान के ही शोधकर्त्ता थे, ऋत 
से प्रेम करते थे और सत्य के अन्तिम लक्ष्य तक पहुँचने मे प्रत्येक मानव सम्भव अध्य- 
वसाय करते रहे, इन सबको विशद रूप से स्पष्ट करने के लिये मैंने यथा-सम्भव अपने 
भाषरों मे प्रयत्त किया है । भाषणो मे समय और स्थान की सीमा निर्धारित थी ही । 

अब आप, निस्सन्देह यह प्रश्न करेंगे, जैसा कि पहिले भी अनेक लोगो ने किया 
है, कक ऐसे धर्म की स्थिरता कैसे सम्भव थी, जिसमे न केवल विभिन्न विचार हैं वल्कि 
एक दूसरे के अत्यन्त विपरीत ल्त्व है ? 

एक ही धाभिक वर्ग के लोग एक साथ कैसे रहते थे जिनमे से कुछ लोग यह 
मानते थे कि देवताओं का अस्तित्व है ओर कुछ लोग यह मानते थे कि न कोई ईश्वर 
है और न कोई देवता । कुछ लोग अपने जोवन का सर्वस्त्र बलिदानों मे त्याग देते थे 
और दूसरे लोग प्रत्येक बलि-प्रथा को माया-जाल, म्रम और आडबर मानते थे । एक 
दूसरे के विपरीत सब घधर्म-ग्रन्थ किस प्रकार पवित्र माने जाते थे, अपौरुषेय कहे जाते 
थे और सत्य की समीक्षा के लिये उवको अद्वितोय माना जाता था । 

फिर भी व.स्तविकता यह है कि हजारो वर्ष पूर्व ऐसा ही था और आज भी 
वैसा ही है यद्यपि, बोच के समय मे अनेक परिवर्तन हुये हैं। जहाँ कही भी प्राचीन 
वैदिक धर्म है, वहाँ उसकी यही विशिष्ठता है । तथ्य सम्मुख हैं, हमे केवल उनको सम- 
भने का प्रयत्न करना है, और उससे एक पाठ पढना है । ४ 


, चाखण 


भारत का प्राचीन साहित्य /और भाषा जब तक यूरोपियन विद्वानों के लिये 
सुलभ नही हुई थी तब तक यह कहने की रीति चल गयी थी कि ब्राह्मण वर्ग विशेष 
मे, पुरोहितो का आधिपत्य है जो अपने, स्वार्थों की रक्षा ईर्ष्या वश करते रहते हैं, 


दर्शन और धर्म 


अपने पवित्र ज्ञान को सुरक्षित और. सीमित रखते हैं (अपने ही हित मे उसका प्रैयींगे 
करते है) दूसरी जातियों को उससे दूर रखते हैं और मूर्ख लोगो पर बा ती ने. ु 
बनाये रखते हैं । 0 

भ्स्कृत साहित्य का थोडा सा परिचय और ज्ञान भी इस आरोप को पूर्णा निरा- 
थार बता देगा । केवल शूद्रों को वेद-ज्ञान देने का को निषेघ था । दूसरे वर्णो के लिये, 
सत्रिय और नागरिक (वैव्य। वर्गों के लिये, निषिद्ध तो थी ही नही वैदिक शिक्षा पवित्र 
और अनिवार्य कर्तव्य मानी जाती थी । सबको वेद पढना पड़ते थे । ब्राह्मणों का 
विशेधाधिकार केवल यही था कि वे ही उसे सिखा सकते थे । 

ब्राह्मणों का यह उद्देश्य कभी नही था कि निम्न वर्गों को केवल पूजा, कर्मकांड 
और परम्परागत विश्वास का रूप बताना चाहिये और उपनिषदो का दिव्य ज्ञान 
ब्राह्मणों के लिये ही सुरक्षित रखना चाहिये । इसके विपरीत इसके अनेक चिह्न हैं कि 
थे दिव्य विचार प्रथम वर्ग से अधिक दूसरे वर्ग से ' (क्षत्रिय, वैश्य) निकले । 

वास्तव में वैदिक काल मे वर्ण-व्यवस्था, शब्द के साधारस अर्थ मे, थी ही नहीं, 
वेद के (तथा कथित) वर्ण, मनु के नियमों से नितान्त भिन्न हैं और वर्तमान में जो 
श्रचलित है, वे तो इससे भी अधिकाधिक भिन्ने हैं। हम आर्य जाति को पहिले दो वर्गों 
से विभाजित पाते हैं। भार्य या श्रेष्ठ-जन्मां और शूद्र, सेवक या गुलाम । इंसके बांद 
<#म देखते हैँ कि आयों मे ब्राहणं (ब्रह्म ज्ञानी, अध्यात्म-गुरु) श्रत्रिय या राजल्म, 
सैनिक विशिष्ट व्यक्ति और वैश्य, नागरिक वर्ग हुये | इसको जो कर्त्तव्य बताये गये थे 
और इनके जो अधिकार घोषित किये गये थे वे वही थे जो दूसरे देशों मे थे । इसके 


लिये इस समय हमे अधिक्र विचार नहीं करना है। सार्व भौम प्रथा के रूप मे आर्यों 
ओे भी ये वर्ण थे । 


चार आश्रम 


प्राचीन वैदिक समाज की अधिक महत्व पूर्ण व्यवस्था, चार वर्णों से अधिक 
धार आश्रमों की है। इसके अनुसार ब्राह्मण को चार आश्रमों मे रहना आवश्यक हैं, 
क्षत्रिय को तीव और वैद्य (नागरिक) को दो आश्रमों मे रहना चाहिये, जीवन का 
प्रत्येक क्रिया-कलाप, प्रत्येक बच्चे के लिये जो प्राचीन भारत में, ससार मे जन्म लेता 
हे , दा भी नियम के बच्धत से सम्पूर्ण रूप से नही पड़ना चाहता है । हमे यह 
हक हे भी कारण 8 दिखायी देता है कि भारतीय इतिहास के पुरातन 
बार ह कप ऊम, यह निर्धारित प्रणाली, जिसे पवित्र ग्रन्थों ने स्वीकृत किया 

र जिसे नियमो के अन्तर्गत निर्धारित किया था, सर्व मान्य नहीं था या इस पर 
आचरण किया जाता था । 


आयों के बच्चो की उत्पत्ति के समय ही, उनके जन्म के पूर्व भी माता पिता की 


पे ग 


धर्म की उत्पत्ति और विकास 
पवित्र अर्व्य' पूरे करने पडते थे । सस्कारो का विधान था जो जस्म के पूर्ण हो प्रारम्भ 


- 


हो, जाती.था। इन संस्कारो के न करने पर बच्चां समाज का योग्य सदस्य नही हो 


3 
“सकती था । जैसे कोई चर्च का सदस्य नही हो सकता था, विना विशेष घाभिक सस्कार 


के- वैसे ही आर्य होने के लिये सस्कार अनिवार्य थे। कम से कम पचीस सस्कारो का 
वर्णन है, कही-कही अधिक भी लिखे हैं । छुद्दो को इन सस्कारो की अनुमति नही थी 
और जो ब्राह्मण इन सस्कारो को पूर्ण तही करते थे उनको शूद्र से अच्छा नहीं माता 
जाता था । (यम के अनुसार, शुद्र भी उपनयव तक ये सस्क्रार कर सकते 'हैं किन्तु उनमें 
वैदिक मत्र नही पढ़े जायेगे) 


प्रथम आश्रम, ब्ह्मचये 


आर्य पुत्र के,लिये, ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैश्य के लिये, प्रथम आश्रम तब 
प्रारम्भ होता था जब बच्चा सात से ग्यारह वर्ष की आयु का होता है । तब उसे घर 
से बाहर भेज दिया जाता था और एक गुरु के आश्रम में शिक्षा की व्यवस्था को जाती: 
थी। इस शिक्षा का प्रमुख उदेश्य वेद-पाठ होता था। वेदो को कठस्थ किया जाता: 
था । वेदो को ब्रह्म कहते है इसलिये शिष्य को ब्रह्मचारी कहा जाता था--वेदों का 
विद्यार्थी । कम से कम बारह वर्ष अध्ययन के लिये रक्‍्खे गये थे । अधिक से अधिक 
' अडतालीस वर्ष बताये गये हैं । गुरु-ग़ह मे निवास के समय शिष्य को कठोर अनुशासन 
पालन करना पडता था । 


प्रतिदिन दो बार सूर्योदय और सूर्यास्त के समय सन्ध्योपासना करनों पडतो थी $ 
प्रतिदिन प्रात और सन्ध्या समय गाँव में भिक्षा के लिये जाना पडता था और जोः 
कुछ मिलता था सब गुरु की भेट किया जाता था। जो कुछ ग्रुरु देते थे शिष्य वहीं 
खाता था । उसे जल लावा पडता था, यज्ञ की बेदी के लिये सामग्रा एकत्र करनी पडतों 
थी निवास के चतुरषिक स्थान स्वच्छ रखना पड़ता था और रात्रि दिवस गुरु की सेवा 
करनी पड़ती थी । इसके बदले गुरु वेद पढ़ाते थे जो कठस्थ किये जाते थे। इसके 
अतिरिक्त दूसरे आश्रम मे जाने योग्य समस्त शिक्षा, और गृहस्थाश्रम मे प्रवेश को दोक्षाः 
दी जाती थी । शिष्य दूसरे ग्रुरुओ (उपाध्याय) से भी सीख सकता था किन्तु दीक्षा- 
सस्कार केवल आचार्य करवाते थे । 


शिक्षा की समाप्ति के बाद गरुरु-दक्षिणा देकर शिष्य अपने माता पिता के यहाँ 
लौट जाता था । तब उसे स्नातक कहा जाता था (स्त्रान किये हुये) या समावत (जो 
लौट आया है) हम कह सकते हैं कि उसने अपनी डिग्री श्रात्त की । कुछ नैष्ठिक जीवन 
भर गुरु-गृह मे निवास करते थे और विवाह नही करते थे दूसरे यदि उनमे वैसी भाववा 
जागृत हुईं तो ब्रह्मचर्य आश्रम से तुरन्त सन्‍्यास आश्रम में चने जाते थे। किन्तु 


' |. दर्शन'झआार धर्म- 


साधारणतया नियम यह था कि कुमार आर्य जो लगभग उन्नीस या बाइस थर्ष के हो 
जाते थे, विवाह करते थे । । हे "०५७ 


5. दूसरा आश्रम, गृहस्थ जीवन . 


जीवन के दूसरे आश्रम मे उसे ग्रहस्थ या ग़ृहमेधिन कहा जाता था | छ्लो के 
चुवाव के सम्बन्ध मे 'और विवाह-सस्कार के लिये अत्यन्त विस्तृत नियम बनाये गये थे । 
हमे उपके धर्म पक्ष मे रुचि है। उस समय तक वह वेद मत्रो को कठस्थ कर लेता था 
और उसे, हमारा विश्वास है कि इन्द्र, अग्नि, वरुण प्रजापति और दूसरे वेदिक देवताओं 
में आस्था होती थी । उसे बराह्मण-पग्रन्थो का ज्ञान हो जाता था और उसे अनेक बलिदान 
करने पडते थे जो धर्म-सम्मत थे । उसे कुछ आरण्यक और उपनिषद भी कठस्थ हो 
जाते थे । हम यह मान सकते हैं कि उसकी प्रज्ञा जाग्रत हो जाती थी और वह तीसरे 
आश्रम के लिये तैयारी कर लेता था। प्रथम और दूसरे आश्रम मे बिना रहे तीसरे 
आश्रम की अनुमति नहीं दी जाती थी। इसमे भी अपवाद हुये हैं। गृहस्थ को प्रति 
दिन पाँच बलि देनी पड़ती थी, वेदों का पठन-पाठन, पूर्वजों का श्राद्ध, बलि वेश्यदेव, 
देवताओं को बलि, जोवित प्राणियों को भोजन दान और जअतिथि-सत्कार । गुह्म-सृत्र मे 
वर्णित गृहस्थ के कर्तव्यों से अधिक पूर्ण प्रतिदिन का जीवन नही बताया जा सच्ता 
है । वह आदर्श रहा होगा । फिर भी ऐसा आदर्श था जो अन्यन्न नही मिलता है । 

उदाहरण के लिये भारत में यह बहुत प्राचीन जीवन की धारणा थी कि प्रत्येक 
व्यक्ति एक ऋणी के रूप मे जन्म लेता है । उस पर पहला ऋण ऋषियों का होता है 
जिन्होंने धर्म की स्थापना की, दूसरा ऋण देवताओं का होता है और तीसरा ऋण 
माता पिता का। ऋषि-ऋण से वह मुक्त हो सकता है, वेदों के सावधानी से किये 
अध्ययन से । देव-ऋरण से ग़ृहस्थ के रूप मे अनेक धामिक बलिदानो के करने से मुक्त 
हो सकता है और माता पिता के ऋण से श्राद्ध द्वारा और स्वय बच्चों का माता-पिता 
बनकर मुक्त हो सकता है । 


इन तोनो ऋणो को चुका देने के बाद मनुष्य को इस ससार से मुक्त माना 
जाता है । 


आयों के इन अनिवार्य कत्तंव्यों के अतिरिक्त दूसरे अनेक बलिदान हैं जिनको 

साधनों के अनुसार करने की उससे आशा को जाती है । अनेक दैनिक बलि क्रियाये हैं, 
*इसरी पाक्षिक, अन्य ऋतुओ के अनुसार, या अर्द्धापिक और वार्षिक हैं। इनके करने 
मे पुरोहितो की सहायता आवश्यक थी, इसलिये इनमे बहुत द्रव्य लगता होगा । तीन 

उच्च वर्णों के लाभ के लिये ये बलिदान निर्धारित थे । क्षत्रिय और वैश्य को ब्राह्मण के 

समान ही श्रेष्ठ कार्य माना जाता था । फिर ,भी,इनकी क्रियाये और उनसे लाभ 

ब्राह्मणी के लिये ही सीमित थे । अश्वभेघ या राजसूय यज्ञ क्षत्रियो के कल्याण के लिये- 
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ये। पुल व को इनसे बिल्कुल अलग रवखा गया था किन्तु वाद के काल मे कुछ 
>अववाँद हु किन्तु उनमे भी यही बन्धन था कि पवित्र मन्त्र न पढे जाय । 


भारत के प्राचीन काल के सम्बन्ध मे, लगभग एक हजार और पाँच सौ अपने 
काल से पूर्व के काल में, हम यह पाते हैं कि दिन का प्रत्येक क्षण ( रात्रि का भी ) 
बाह्यण के जोवन भे कठोर नियमो से अनुशासित था । इनमे थोडी सी भी झिथिलता 
आने से जाति च्युत होना पडता था, कठिन परचाताप करना पड़ता था। दूसरे लोक मे 
दण्ड मिलने का भय तो था ही । सावधानी से कर्त्तव्य-पालन करने से, उपासना और 
बलिदान से सम्पूर्ण जीवन में आनन्द मिलता था और मूुत्यु के बाद स्वर्ग की प्राप्ति 
होती थी । 


तीपरा आश्रम वाणश्रस्थ (निश्चत्ति) 


अब हम प्राचीन भारतोयो के अत्यन्त महत्वपूर्ण, उपदेश-प्रद जीवन के आश्रम 
'का वर्णान करते हैं । जब परिवार का पिता यह देखता था कि उसके केश भूरे (सफेद) 
हो रहे हैं या जब वह अपने युग का पुत्र देख लेता था तब वह जानता था कि उसे 
समतार छोड देना है । 


उसे अपने पुत्रो को अपना सर्वस्व दे देना पडता था, घर छोडकर वन की 
प्रस्थान करना पडता था । तब वह वारा-प्रस्थ कहलाता था । स्त्री अपनी इच्छानुसार 
उसके साथ रहने या न रहने के लिये स्वतन्त्र थी। प्राचीन ऋषियो मे इस विषय मे 
'पर्याप्त मतभेद है और उस पर पूर्णा विचार आवश्यक है। मुख्य कठिनाई यह निर्णय 
करने मे है कि ये विभिन्न आचार्य स्थानीय और समकालीन प्रथाओ का प्रतिनिधित्व 
करते हैं या भारतीय समाज के क्रमागत विकास को बताते हैं। उदाहरण के लिये जहाँ 
संसार त्याग और वन-गमन कठोरता पूर्वक पालन किया जाता था वहाँ उत्तराधिकार 
के नियम पर इससे प्रभाव अवश्य पड़ा होगा और स्त्री की इच्छानुसार वन-गरमन करने 
या न करने से कौद्रुम्बिक व्यवस्था पर प्रभाव पडा होगा । किन्तु इत सब मतभेदो के 
होते हुए भी, एक बात निश्चित है कि वन मे प्रवेश करते ही विचार और कार्य की 
पूर्ण स्वतन्त्रता हो जाती थी | कुछ समय तक वह अनेक घामिक क्रियाये सम्पन्न कर 
सकता था किस्तु अधिकाँशझ क्रियाये मानसिक होती थी । वह बलिदान क्रिया को उसी 
प्रकार मन में दोहराते थे जैसे हम सद्भीत की ध्वनि ग्रुनगुनाते है। इस प्रकार. कर्तंव्य- 
पूर्ण हो जाता था। कुछ समय बाद यह भी समाप्त हो जाता था । वास्यप्रस्थी अनेक 
प्रकार के तंप भो करते थे किन्तु उनमे फल की आशा या स्वर्ग की अभिलाषा नहीं 
रहती थी । उस आश्रम में मुख्य कार्य था आत्म-निरीक्षण, अन्त आत्मा और व्यक्ति 
के बीच सत्य सम्बन्ध की खोज और ज्ञान। 
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भारतीय इतिहास के जिज्ञासु के लिये अधिक महत्व पूर्ण प्रश्न वाणाप्रस्थ 
जीवन के सम्बन्ध में हैं। इस समय उन पर अधिक विचार नही किया जा भकुता. है हु 
ये दो बातों पर ध्यान देना है। पहिली यह है कि तीसरे आश्रम के बाद चौथा और 
अन्तिम आश्रम सन्‍्यास था जब ससार से समग्र त्याग हो जाता था, वनो में अकेले 
म्रमण करना पडता था और मृत्यु की गोद में शान्ति से सोने की तैयारी करना था। 
भिक्षु, यति, परिन्नाजक, मुनि आदि नामों से सन्‍्यासी का भेद करना कठिन है। प्रारम्भ 
मे यह भेद था कि तीन आश्रमों के सदस्य परलोक के प्राप्ति की कामना करते थे (भय: 
पुएय लोक भाग: ) और सन्यासी सब कर्म छोडकर केवल अमर आत्मा की प्राप्ति करते 
थे। (एको मृतत्वमाक ब्रम्ह सस्थ') वाणप्रस्थी परिषद के सदस्य बने रहते थे किन्तु 
सन्यासी सप्तार के किसी भी कार्य मे रुचि नही रखते थे । 


दूसरी बात यह है कि हमे यह स्मरण रखना चाहिये कि तीसरे आश्रम, वाण 
प्रस्थ मे, जो भारत के प्राचीन साहित्य मे बहुत महत्व रखता है, और जिसे बाद के 
समय भें मनु के नियमों से भी स्वीकार किया गया है और महाकाव्यों मे जिसका विशद 
वर्णान है, बाद को तोड दिया गया, सम्भवत. इसलिये कि वाणप्रस्थ आश्रम के कारण 
बौद्ध धर्म को बहुत समर्थन प्राप्त होता था। किन्तु इसे अनेक बातो में वाणप्रस्थ का 
विस्तार और स्वीकृति ही कह सकते हैं जो अन्त मे ससार त्याग मे परिणत होता था 
जिसकी स्वीकृति ब्राम्हणो के विधानों मे थी । ब्राम्हणों की पुरातन प्रणाली बहुत सरल 
थी जब तक लोगो को यह समझाया जा सका कि आश्रमो का प्रवेश क्रमशः और धीरे 
धोरे होता चाहिये और वन निवास के आनन्द और ससार त्याग को पहले से ही नही 
प्रारम्भ कर देना चाहिये । सर्व प्रथम ब्रम्हचर्य और ग्रहस्थ के कर्त्तब्यो को पूर्णा करना 
चाहिये । महाभारत के शान्ति पर्व अध्याय १७५ में एक पिता और पुत्र के सवाद मे 
इसका विद वर्णांन है । पिता अपने पुत्र को पूर्वजों के सार्ग पर चलने का आदेश देता 
है। वेदाध्ययन, ब्रम्हचर्य के नियमो का पालन, ग्रहस्थ जीवन मे प्रवेश, विवाह, सन्तानों- 
त्पत्ति, वलिवेदी-निर्माण, बलिदान, वाणप्रस्थ जीवन, और अन्त में घुति या सन्‍्यासी । 
यह क्रम था, जो धीरे-धीरे और एक के बाद दूसरा होता था । पुत्र अपने पिता की 
जाज्ञा नही मानता है और ग्रहस्थ जीवन, स्त्री, पुत्र, बलिदान और सबको व्यर्थ बताता 
है। वह कहता है “ग्राम निवास का आनन्द तो मृत्यु के मुख मे खेलना है । वन से 
देवताओं का निवास है, शास्त्र यही कहते है । ग्राम निवास का वन्धन पुरयात्मा काट 
देते हैं ओर घुक्त हो जाते हैं। पापी उसमे बंधे रहते हैं । ब्राह्मण के लिये एकान्त, 
साम्य; सत्य, पुरय, जागृति, दया, सत्याचरण और कर्म त्याग से बडा और कोई कोष 


नही है--ब्राम्हण | जब तुम्हे एक दिन मृत्यु के मुख से जाना है तव धन सम्बन्धी और 
फा०--१६ 
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स्त्री किस लिंग हे उस आत्मा की खोज करो जो हृदय मे छिपा है तुम्हारे पिता और 
प्रिच्ममह कहो नि गये ?”” 


॥।॒ 


यह भले ही काल्यनिक, काव्यमयय और भावुक़ता पूर्ण जान पढ़े किन्तु यह 
निश्चय ही प्राचीन भारत के सच्चे जीवन की कलक देता है । भारत के पुरातन इति- 
हास में यह वन जीदन केवल कल्पना की उडान नहीं थी, यह हमें प्राचीन भारतीय 
साहित्य ही नही बतलाता, ग्रीक के विद्वान भी यही कहते हैं | उनके लिये यह आवश्यक 
की बात थी कि नगरो के व्यस्त जीवन के साथ ही वनो में आश्रम थे जिनमे ऋषि गण 
साधवा करते थे । 


हमारे लिये वन-जीवन रुचिकर है, मुस्यतया इसलिये कि मनुष्य के प्रृथ्वी पर 
अस्तित्व की यह नई भावना देता है। निस्सन्देह, ईसाईयो के सन्‍्तों के चौथी शताब्दी 
के जीवन से इसमे कुछ बातो मे समानता है | इतना हो अन्तर है कि भारतोय ऋषि 
मुनि मानसिक, बौद्धिक और शारीरिक रूप से भी अधिक स्वतन्त्रता के वातावरण मे 
रहते थे । ईसाइयो सन्‍्तों ने जो गुफाये और स्थान चुने थे उनसे वन आश्रम अधिक 
सुन्दर और एकान्त थे । क्या बुद्द भिक्ष॒ओं और यात्रियों से ईमाई साधुओं ने ससार 
त्याय और मरुस्थल निवास की भावन। ग्रहणा की ? बौद्ध स्वय बाख-प्रत्थियों का अनु- 
करण कर चुके थे । अनेक धार्मिक क्रियाये ओर सस्कार बौद्ध और ईसाइयो के सन्‍्तो 
के मिलते जुलते है (माला, सिक्ष री, ब्राह्मचर्य आदि) ये एक ही समय मे एक समाव 
कैमे हो गये ? इन प्रश्नों का समाधावक्रारी उत्तर अब भी नहीं दिया जा सकता है। 
किन्तु ईसाई सन्‍्तो के अतिरिक्त भारतोय ही इतने सम्य हुये हैं जिन्होने इसकी अनुभूति 
की थी कि मनुष्य के जीवन मे ऐसा समय आता है जब उसे छोटी अवस्था वालो के 
लिये स्थान खाली कर देना चाहिये और जीवन के अस्तित्व गौर उसके बाद की 
समस्पराओं पर एकानन्‍्त में बिना किसी बाधा के विचार करना चाहिये मृत्यु-वरण की 
तैयारी करता चाहिये । जीवन के इस दर्शन को भली-भाँति हृदयद्भ म करने के लिये 
यह आवश्यक है कि हम यह न भूले कि हम भारतवर्ष की बात कर रहे हैं, यूरोप की 
नही । भारत में जीवन कः सबर्ष बहुत सरल था । अधिक परिश्रम के बिना ही धरती 
भरपूर वह सब कुछ देती थी जिसकी आवश्यकता थी और जलवायु इतना सुन्दर था 
कि वन-जीवन कष्ट कर न होकर आनन्द प्रद होता था । आर्य लोगो ने वनों को जो 
अनेक नाम दिये थे उनका अर्थ ही था आनन्द, शान्ति । जब योरोप मे वृद्ध लोगो को 
सघर्ष-रत रहना पडता था और समाज मे अपना स्थान बनाये रखना पडता था--वह 
सम-ज पथ प्रदर्शन और सशोधन करता था--तब भारतवर्ष मे वृद्ध जन प्रसन्नता पूर्वक 
नवयुवको के लिये स्थान खाली कर देते थे जब वे स्वयं पिता हो जाते थे । अपना शेष 
जीवन शान्ति और आनन्द से एकान्त में बिताते थे । 
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वन जीवन 

हमे इसकी कल्पना भी नहीं करनी चाहिये कि वे प्राचीन आर्य हमसे कम बुद्धि 
मात थे । वे हमारी तरह जानते थे कि मनुष्य भले ही वन मे निवास करे किन्तु उसके 
अत्तर्मन में कामताये और वासनाये रह सकती हैं । 

वे यह भी जानते थे कि मनुष्य अत्यन्त व्यस्त जीवन में भी अपनी हृदय की 
गुफा में एकान्त प्राप्त कर सकता है जहाँ वह नितान्त अकेला हो और अपने लिये विल- 
कुल निरछ्चल हो, अपने को भली भाँति जानता हो । 

याज्ञवल्वथ के नियमों में (३, ६५) हम पाते हैं “एकान्त या वनवास पुरय 
का कारण नही है। पुरप और गुग आचरण से प्रकट होते हैं। इसलिये किसी भी 
मनुष्य के प्रति ऐसा आचरण नहीं करना चाहिये जो स्वयं को दुखदायी हो ।” मनु 
(६, ६६) के भी ऐसे ही विचार हैं । 

“सब प्राणियों के प्रति समान दृष्टि, से प्रत्येक स्थान और अवसर पर, अपना 
कर्तव्य पालन करना चाहिये-- चाहे वाह्य रूप (किसी आश्रम आदि का) कुछ भी हो । 
किसी आश्रम का केवल होना ही कर्त्तव्य पालन नही है ।”! 

महाभारत मे यही विचार बारम्वर जाये है ' है भारत | आत्म-जयी के लिये बन 
की कया आवश्यकता है और वन-आश्रम से अव्यवस्थित अश्ञान्त आत्मा को क्या प्राप्ति 
होगी ? जहां भी आत्म-सयमी निवास करता है वही तपोवन है, वही शञान्ति-निकेतन है ।”' 
एक क्रषि, घर मे रहकर और सुन्दर वर्त्न पहिन कर भी, यदि शुद्ध आचरण 

करता है, प्रेम करता है तो सम्पूर्ण पापो से मुक्त हो जाता है।” 

“यदि हृदय शुद्ध नही है तो तीनो आश्रमो मे रहना, मौन रहना, जटाजूट 
पढाना, या मुडन करवाना, सृगचर्म धारण करना, बलि पूजा करना, अग्नि-होन्र करना, 
पेन मे रहना और शरीर को कष्ट देना सब कुछ व्यर्थ है । 

ऐसे विचार अधिक व्यापक होते गये और इनसे ही कुछ समय बाद बौद्ध धर्म 
की विजय हुई। उसमे समस्त वाह्य आचरणा ओर घ॒र्म-चिह्त महत्व ही माने गये थे । 
हम धम्मपद मे पढते है। (१४१, १४२) 

मरणशोल प्राणी को, जिसने वासनाओं पर विजय नही पायी है नग्न रहना, 
से तापना, घूलि लपेटना, ब्रत, भूमि-शयन, मौन बैठना आदि पवित्र नही बना 
सकते । 

“जो सुन्दर वस्ध पहिन कर भी सौस्यावस्था मे रहता है, शान्त, इन्द्रिय-जित, 
पवित्र, पर छिद्रान्वेषण-त्यागी है वह वास्तव मे ब्ाह्य॒ण, श्रमण या सिक्षु है । 

ये सव विचार भारतीय विचारको के मन मे उठे ये जैसे हमारे मन मे उल्से 
हैं। इन विचारो की अभिव्यक्ति बडो रोचक शैली में धामिक और महाकराव्य मे हुई 
है। मैं महाभारत से जनक ओर सुलभा का वार्तालाप उद्घृत कर रहा हूँ । 


धर्म की उत्पत्ति और विकास 


पुजुअंछ' एक सुन्दर नारी के रूप मे जनक पर आरोप लगाती है कि वह अपने 
, साथ अर्वृच्नना कर रहे है यदि वह यह कल्पना करते हैं कि एक ही समय मे वह राजा 
भी 'रह सकते हैं और ऋषि भी । ससार मे रहकर ससार से विलग रह सकते हैं । 
जनक वही राजा है जो विदेह के थे और जिनके सम्बन्ध मे यह कहा जाता है कि उनका 
दावा था कि यदि उनकी राजधानी भी जलती हो तब भो उनकी सम्पत्ति (दैवी संयदा) 
नही जलेगी । 

फिर भी प्राचीन ब्राह्मणों का यह पक्का विश्वास था कि पहिले और दूसरे 
आश्रमों मे रहने के बाद पचास की अवस्था होने पर, जिसे हम सब अतृप्त कार्य प्रेम 
के कारण मानव जोवन को सर्वोत्तम अवस्था मानते हैं, विश्वान्ति का अधिकार था। 
समय के पहिले ही अच्तर्मनन आवश्यक था, आत्म-विवेचन (पिछला) अनिवार्य था 
और आगे का (परलोक, आत्मा, ब्रह्म) ध्यान लक्ष्य था । 

यहाँ इस पर विवाद करना निरर्थक् होगा कि इस प्रणाली से वास्तविक 
प्रगति, सम्यता, मानव जीवन के परमोच्च लक्ष्य की प्राप्ति होती थी या रुकती थी । 
जो हमे विचित्र लगता है उसकी निन्‍दा करना हम छोड दे और जो कुछ भी हमे अपने 
से मिलता जुलता है उसकी भी प्रशसा हम न करे । हमारे विधायकों ने और वृद्ध वर्ग 
ने महत्वपूर्ण सेवाये की हैं किन्तु उनके अधिकार और प्रभात्र का उपयोग इतिहास मे 
अनेक बार नवयुवकों की उदार और प्रगतिशील प्रवृत्तियाँ को रोकने मे हुआ है । इस 
कहावत में सत्य हो सकता है कि नवयुवक वृद्ध वर्ग को मूर्ख समभते हैं और वृद्ध भी 
उनको वही समभते हैं। किन्तु क्या इसी के साथ यह भी सत्य नही है कि राजा भोर 
चर्च के अनेक अधिकारियों ने जिस मात्रा मे उनकी बुद्धि की पुखरता और तेज तथा 
भावनाओं की नृतनता कम होती गयी है उसी मात्रा मे अपने प्रभाव और अधिकार 
भले कर्मों की अपेक्षा बुरे कर्मों मे अधिक लगाये है | 

और हमे यह स्मरण रखना चाहिये कि वच-निवास कोई अनिवार्य दड नही 
था । इसे गौरव पूर्ण सुविधा के रूप मे बरदाव माना जाता था । जिसने ब्रह्मचर्य और 
और ग़हस्थ आश्रम के कर्तव्य पूरे किये थे उसीको वाणप्रस्थ आश्रम में जाने की अनु- 
मति मिलती थी। प्रथम अनुशासन आवश्यक माना जाता था जिससे मनुष्य के हृदय 
की उद्दयाम वासनाओ का शमत किया जा सके । इस पूर्व-दीक्षा काल मे--मनुष्य जीवन 
के सर्वोत्तम भाग मे--स्वतन्बरता विचार और कर्म की, बहुत ही कमी थी । 

ब्रह्मचारी विद्यार्थी को जेसा बताया जाता था उसी पर उसे विश्वास करना 
पडता था उसी प्रकार उपासना करनी पडती थी, बलिदान करने पडते थे । वेद उसके 
पवित्र ग्रन्थ थे, उनको अपौरुषेषय और अवतरित होने की धारणा पक्‍की कर दी जाती 
थी । भारत के अतिरिक्त दूसरे किसी देश में धर्माधिकारियो वे इस धारणा की रक्षा 


इस प्रकार नही की है । 


दर्शन और धर्म 


हे वाणाप्रस्थ आश्रम मे प्रवेश करते ही ये सब बन्धन हूट हि. रा 
तक वाह्य पूजा आदि की जा सकती थी, प्रार्थना, वेद पाठ किया जा थ्ु कु. 
मुख्य उल्देश होता था अनन्त आत्मा का विचार, एकाग्र ध्यान, जा उपनिषदो से 
लिखा है । जितना ही अधिक वह इन विचारों में लीन हो जाता था, अपना सर्वस्व 
त्याग देता था, अह की भावता पूर्ण रूप से छोड देता था और समस्त क्षण भशुर 
पदार्थों से हाथ खींच लेता था उतनी ही शीघ्रवा से कर्म के बन्धन टूट जाते थे । 
परम्परा, जाति और धर्म के वाद्य चिह्न छूट जाते थे। इस अवस्था में वेद भी कम 
ज्ञान पूर्ण हो जाते थे, बलिदान बाघक माने जाते थे । पुराने देवता अग्नि, इन्द्र मित्र, 
वरुण, विश्वकर्मा, प्रजापति सब केवल नाम मात्र को रह जाते थे | केवल आत्मा, 
उद्देश्य और ब्रह्म विधेय रह जाता था । सर्वोच्च ज्ञान तत्‌ त्वम! से प्रकट होता था । 
तुम वह हो, तुम्हा " आत्मा, सत्य स्वरूप तुमसे भिन्न नहीं है, कुछ समय के लिये जो 
तुम्हारा था वह समाप्त हो गया । समस्त सृष्टि एक स्वप्न की भाँति समाप्त हो गयी । 
आत्मा ही ब्रह्म है जो तुम्हारे भीतर है | कुछ समय के लिये तुम उससे अलग थे, जीवन 
मरण के बन्धन मे थे । उनसे मुक्ति पाकर तुम पुनः ब्रह्म मे लीव हो गये, पुनः अपने 
स्थान को लौट आये । 


भाषण ७ की समाप्ति 


अब उस दीघ॑ यात्रा की समाप्ति है जो अनन्त की खोज में की गयी थी । पर्वतो 
और सरिताओ मे उसे छिपा हुआ देखा गया था, सूर्य और आकाश मे, निस्सीम उषा 
की विभा मे, विश्वकर्मा मे, प्रजापति के रूप मे, और सब प्राणियो के पिता के रूप में 
जिसे देखा गया था उसे अन्त मे सर्वोच्च और पविन्नतम रूप में देखा गया, जहाँ तक 
भारतीय विचार जा सकता था । 

क्या हम उसकी परिभाषा कर सकते हैं ? या उसकी धारणा कर सकते हैं ? 
नही, उतका कहना था 'निति, नेति” वह यह नहीं है । 

वह भी नही है, वह सृष्टा नही है, पिता नही है, सूर्य और आकाश नहीं है 
और न पर्वत या सरिता है। जिन नामो से हमने उसे पुकारा है वे नही है । हम 
उसका नाम करण्य नही कर सकते, उसका विचार नही कर सकते । हम केवल उसकी 
अनुभूति कर सकते है । हम उसे जान नहीं सकते हैं किन्तु समझ सकते हैं। एक वार 
जब हम उसे पा जाते हैं तव वह हमसे दूर नहीं है और न हम उससे दूर हैं। हम 
स्वतन्त्र हो जाते हैं, विश्वान्ति पाते हैं और घन्य हो जाते हैं । मृत्यु के कुछ वर्ष पूर्व 
वे शान्ति से प्रतीक्षा करते थे । चृद्धावस्था बढाने के लिये त्रे कुछ भी नही करते थे किन्तु 
स्वयं अपने जीवन का नाश कर देना वे पाप समभते थे । पृथ्वी पर वे उस जीवन की 
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आप कई हेंते में जिसे अनन्त कहा जाता है और उनका हृढ विश्वास हो जाता था कि 
नवीन जन्म. या; मृत्यु उन्हें उस अनन्त से कभी विन्नग नही कर सकतो है । जिस ब्रह्म, 
'अनन्तृ:/अंखग़ड को उन्होने प्राप्त किया था या जिसने उनका वरण किया था। 
“>> फिर भी वे अपनी आत्मा के विनाश मे विश्वास नही रखते थे । उस वार्तालाप 
का स्मरण कीजिये जो इन्ध का था जिसमे वे आत्मज्ञान की प्रतीक्षा शान्ति से कर रहे हैं 
पहिले वह आत्मा को जल को छाया मे देखते है, फिर आत्मा मे स्वप्न में, फिर गहन 
निद्रा मे (सुषुप्ति) देखते है फिर भी असन्तुप्ट होकर कहते हैं नही, यह नही हो सकता 
हैं क्योकि सोने वाला स्वयं को नही जानता है कि मैं हूँ । और न उसके सम्बन्ध मे 
कुछ भी जानता है जिसका अस्तित्व है। उसका सम्पूर्णा विलव हो जाता है । मैं इसमे 
कोई अच्छी वात नही देखता हूँ । 
किन्तु उनके गुरु का उत्तर क्या है ? “यह शरीर नश्वर है” गुरु कहते हैं यह 
सदैव मृत्यु ग्रसित है किन्तु यह आत्मा का निवास है और आत्मा अमर है । शरीर का 
मान रहने पर ही दुख सुख की अनुभूति होती है। जब तक शरीर का बच्धन है तब 
तक दुख-सुख से मुक्ति नही मिल सकती है । जब आत्मा झरीर से असम्बद्ध हो जाता 
है जब वह शरीर से अपने को पृथक कर लेता है तव दुख-सुख स्पर्श नही कर सकते हैं । 
यह आत्मा, प्रशान्त आत्मा, महानतम सत्ता कभी नष्ट नहीं होती है। वह 
पुनः अपना रूप प्राप्त कर लेती है। आनन्द भी प्राप्त करती है, हँसती हैं, खेलती है 
किन्तु केवल एक हृष्टा के रूप मे । वह जन्म के झरोर का कभी स्मरण नही करतो है। 
वह चक्ष, को आत्मा है, चक्ष, केवल एक मन्त्र मात्र है। जो यह जानता है कि 
मैं यह कहूँगा, में यह सुन गा। मैं यह सोचूंगा, वह आत्मा है। जिह्ना कान और 
मस्तिष्क उसके मन्त्र हैं। मस्तिष्क उसकी दैवी चक्ष, है उस दिव्य चक्ष, से आत्मा समस्त 
सुन्दरता को देखता है ओर प्रसन्न होता है। यहाँ भी हम यही पाते हैं कि विलय उच्च- 
तम लक्ष्य नही था जिसके लिये भारत के वन आश्रमवासी अपना धर्म और दर्शन प्रस्तुत 
करते थे । सत्य आत्मा बनी रहती थी। स्वय ज्ञात होने पर भी उपकी सत्ता रहती 
थी । बाहर से जो हम जान पडते थे उस सत्ता की समाप्ति हो जाती थी। हम वह 
हो जाते थे जो अपने को जानते थे, स्वय प्रज्ञा श्राप्त कर । यदि किसी राजा का पत्र 
बाहर हो जाता है, उसका लालन-पालन एक अछूत को भाँति होता है तो जत्र उसे 
कोई मित्र वता देता है कि वह कौन है तब वह अपने को जान लेता है और राजकुमार 
हो जाता है । अपने पिता का सिंहासन प्राप्त करता है । यही बात हम लो ग के साथ 
है । जब तक हम आत्मा को नही जानते हैं अपने ही स्वरूप को नही पहिचानते हैं तब 
तक जो हम दिखाई पडठते हैं वह है। किन्तु जब कोई मित्र आकर बताता है कि हम 
वास्तव मे क्‍या हैं तब हम बदल जाते हैं निमिष मात्र मे ही विद्याल परिवर्तन हो जाता 
है । हम अपने सच्चे रूप को प्राप्त कर लेते हैं, हम जात्म-बावी हो जाते है । आत्म- 
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स्वरूप हो जाते है जैसे राजकुमार ने अपने पिता को जान लिया गौर सम्राट हो गया । 


धार्मिक विचार की श्रेणियाँ 


हमने एक धर्म को एक चरणा से दूसरे चरण १क वढते देखा है । सीधी सरल 
बालोपम प्रार्थनाओं से उच्चतम आपष्यात्मिक सृक्ष्मताएँ विकसित हुई हैं। वेद के अनेक 
मन्त्रों मे हम बालोपम सरलता पाते है, ब्राह्मण ग्रन्थो मे, बलिदान में ग़ृहस्थ जीवन मे 
और नैतिक आदर्शों मे हम कतृ त्वपूर्ण तब्णता पाते है । और उप्निषदों मे वेदिक धर्म 
की परिपक्व वृद्धावम्था पाते हैं। हम इसे भलो-भाँति समझ सकते यदि भारतीय 
मस्तिष्क के ऐतिहासिक विकास में वे अपनी प्रारम्म की सरल और बालोपम स्तुतियाँ 
छोड देते जब उन्होंने ब्राह्मरा ग्रन्थो की तरुणता प्राप्त कर लो थी और जब बलिदानो 
की व्यर्थता ओर अनेक देवताओं का वास्तविक रूप जान लिया था तब उनको भी छोड़ 
देते और केवल उपनिषदों के उदात्त धर्म का पालन करते । किन्तु ऐसा नहीं था। 
भारतवर्ष मे प्रत्येक धामिक विचार जो कभी प्रकट हुआ था और जो पवित्र उत्तरा- 
धिकार के रूप मे मिला था सुरक्षित रखखा गया था । और भारतीय ऋत के तीनो 
ऐतिहासिक कालो के विचार बालपन, युवावस्था और वृद्धावस्था स्थायी रूप से प्रत्येक 
व्यक्ति के जीवन के अद्भ बन गये थे । 

हम इसी प्रकार इसे स्पष्ट करते हैं। वेद के वही पवित्र मत्र, सहिता और 
ग्रत्थ हैं किन्तु उनमे घामिक विचारों की विभिन्न श्रेणियों का उल्लेख ही नही है अपितु 
ऐसे सिद्धान्त भी हैं जो एक दूसरे से नितान्‍्त भिन्न हैं। वेद की सरल स्तुतियों मे जो 
देवता हैं वे बड़ी कठिवता से देवता कहे जा सकते हैं । जब प्रजापति, जीवित प्रारियों 
के एक मात्र स्वामी माने गये और ब्राह्मण ग्रन्थों मे प्रमुखता से उनका प्रवेश हुआ 
और सब्र देवता अन्त में समाप्त हो गये जब उपनिषदो मे ब्रह्म को अखिल विश्व का 
कारण बताया गया ओर बात्मा को अनन्त आत्मा, ब्रह्म की एक ज्योति माना गया । 


सैकडो नही हजारो वर्ष से यह प्राचीन घर्म अपना स्थान हृढता से बनाये है 

यदि कभी यह लुप्त भी हुआ तो कुछ समय बाद ही इसने अपना स्थान पुनः प्राप्त कर 

लिया । इसने काल और ऋतुओ के अनुसार अपने को स्थिर किया है इसमे अनेक 

विचित्र और असँगत तत्वों को ले लिया है। किन्त आज भी ऐसे ब्राह्मण परिवार हैं 

जो श्रति के अनुसार अपना जीवन निर्धारित करते है वेद के अवतरित मत्रों में आस्था 
रखते हैं ओर स्मृतियों के नियम भी मानते हैँ । 

अब भी ऐसे ब्राह्मर परिवार है जिनमे पुत्र अपने पिता से प्राचीन मत्रो को 

भाप्त करता है, उन्हे कठ्स्थ करता है और पिता प्रतिदिन अपने घामिक कृत्य और 

वलिदान सम्पन्न करता है । पिता यह ग्राम मे ही रहकर इन कृत्यो को व्यर्थ समभता 

वैदिक देवताओं में भी, उनके नामों में उसे देखता है जिसे नाम दिया जा सकता है 


हर 
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कक त्रॉच्च ज्ञान में ही शान्ति खोजता है । यही उसका धर्म हो गया है जिसे वेदान्त 
हक वेदों की इति, सम्पूर्णता, अन्त । 
४“ में तीनो पीढ़ियाँ शान्ति से एक साथ रहना जानती हैं । पित्ामह यद्यपि जागृत 
“ओर प्रेवुद्ध है फिर भी अपने पुत्र को था प्रपुत्न को हेय हृष्टि से नही देखते हैं । उनपर 
घूर्तता का आरोप तो कभी नही लगाते । वे जानते हैं कि उनका मुक्ति दिवस अवश्य 
मायेगा और इसके लिये वे ज्यीघत्रता नही करते । और पुत्र भी, अपने सिद्धान्तों मे श्रद्धा 
ओर विश्वास हृढ़ रखने पर भी और प्राचीन घाभिक इत्यो को भली भाँति सम्पन्न 
करते हुये अपने पिता को निष्ठुरता से नही देखता है । उनके साथ सद्‌ व्यवहार करता 
है । वह जानता है कि उन्होंने संकीर्ण और सूक्ष्म पथ की यात्रा की है। वह उनकी 
स्वतन्त्रता मे बाधा नही डालता है और उनके विस्तृत विचारो के विस्तोर्ण प्षितिज को 
और बढने देता है । 
क्या यहाँ पर हमे एक उत्तम उदाहरण नही मिलता है जो कार्य के ऐतिहासिक 
अध्ययन से प्राप्त होता है ? 
जब हम यह देखते हैं कि भारत मे अत्यन्त प्राचीच काल में जो अग्नि के 
उपासक थे वे इन्द्र के उपासको के साथ ही रहते थे, प्रजापति को मानने वाले छोटे 
देवताओं को मानने वालो को और उनको बलि देने वालो को हेय नहीं समभत्ते थे, 
जब हम यह देखते हैं कि जिनको यह ज्ञान हो गया था कि अनेक देवताओं के नाम 
एक ही सत्ता को सूचित करते हैं वे उनको शाप नही देते थे जो उन देवताओो को फिर 
भी मानते ये और न उन देवताओ की बलिवेदियों को तोडते थे, तब क्या हम उन प्राचीन 
वैदिक भारतीयी से कुछ सीख ले सकते हैं ? हम अनेक बातो में अधिक बुद्धिमान भले 
ही हो गये हो,या अधिक प्रबुद्ध हो गये हो उनकी अपेक्षा । फिर भी उनकी सहिष्णुता, 
सहगमन, विभिन्न विचारो का एक साथ निर्वाह वास्तव मे प्रशंसनीय है । 
मेरा यह उद्देश्य नही है कि हम ब्राह्मणों का अन्धावुसरण करे । हम पुर 
चार आश्रमो की व्यवस्था चलावे और घामिक श्रद्धा को उसी प्रकार स्थापित करे । 
हमारा आधुनिक जीवन यह कठोर अनुशासन स्वीकार नही करेगा । कोई भी कुछ समय 
के लिये केवल सस्कारवादी नहीं होता चाहेगा और फिर सच्चा विश्वासो । हमारी 
शिक्षा उस प्रकार से एक समाव और सार्व भौम नही रही जैसी भारत मे थी और 
व्यक्तिगत स्वतन्त्रता का सिद्धान्त, जो आधुनिक समाज के गौरव की वस्तु है, उस तरह 
के घारमिक विधान को जैसा प्राचीन भारत के विवायको ने स्वीकार के था, स्वीकार 
करे यह असम्भव है। भारत में ही हम केवल यही जानते हैं कि ऐसे नियम थे। हम 
यह नहीं जानते कि उनका पालन कैसे होता था। ईदना ही नहीं, भारत की हक 
हमे बताता है कि पुराने ब्राह्मणों के नियमों की कठोर बेडियाँ अन्त में तोड दी गयी थीं, 
इसमे किसी को सन्देह नही हो सकता और हमे यह मानना पडेगा कि व्यक्तिगत स्वतें- 
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श्रता के अधिकारों का वरदान बौद्धधर्म ने दिया । उन्होंने विशेषत., समाज के बन्धुनों - 
को तोड़ने का अधिकार घोषित किया और जब भी मुक्ति की अभिलाषा उतपन्न.हो उसी 
समय वन गमन का अधिकार ओर पूर्ण आध्यात्मिक स्वतन्त्रता के जीवन का अधिकार 
माना । बुद्ध धर्म के अनुयाइयो के विरुद्ध प्रमुख आरोप पुरातन विचार वाले ब्राह्मण यह 
लगाते थे कि वे जब चाहते थे नियमों के बन्धन तोड देते थे । पुराने नियमों के 
अबुसार पूर्व अनुशासच के लिये, अन्य आश्चमों को व्यर्थ समझते थे, घामिक क्रियाये 
बन्द करवाते थे और पुरातन प्रणाली तोडते थे । 


किन्तु हम भारत के प्राचीन आरयों के आदर्श जीवन का अन्धानुसरण चाहे न 
करें--आधुनिक जीवन की परिस्थितियाँ हमे वन निवास नही करने देगी--फिर भी 
जब हम इस व्यस्त जीवन से थक जाय, जिस जीवन मे कर्मरत रहना गौरवास्पद है, 
तब हम भारत के प्राचीन वारा प्रस्थियो से एक पाठ सीख सकते हैं । वह पाठ कठोर 
पटस्थता का पाठ नही है । वह व्यावहारिकता का पाठ है। उसमे होकर भी उससे ऊपर 
जो जीवन हमें घर और बाजार मे घेरे हैं, सहिष्णुता का पाठ, मानव सहानुभूति का 
तठ, दया का पाठ, प्रेम का पाठ । प्रेम के पवित्र शब्द का अर्थ हम शायद ही पूरी तरह 
समभ पायें । वह अज्ञात है और गृढ भी है। वन में निवास न करके, समूह मे रहने 
पर भी अपने पडोसो से मतभेद रखने पर राजी हो जाये, घामिक विश्वासो के कारण 
जो हमसे धृणा करते हैं उनको प्यार करे और प्रत्येक दशा मे उनको दर्॒‌ड देना बन्दकर 
दें जिनके विश्वास नैतिक आदर्श, भय और आशा मे हमसे भिन्न हैं। यह जीवन भो 
वेन-निवास के तुल्य है, वाणप्रस्थी ऋषि के समान है जो यह जानता है कि मनुष्य क्या 
है, जीवन क्या है और जिसने अवन्त और शाश्वत के सम्मुख मौन रहना सीख लिया है । 


निस्सन्देह मस्तिष्क की ऐसी अवस्था को दुरनाम देना बहुत ही सरल है कुछ 
लोग इसे छिछली तटस्थता कहते हैं। दूधरे शब्दों मे इसे बेईमानी कहते हैं कि विभिन्न 
आश्रमो का अच्चर, जीवन के विभिन्न वर्गों का अन्तर एवं बालपन, युवावस्था और 
इंदावस्था का अन्तर सहन किया जाय । इसके भो आगे समाज के शिक्षित और अद्वि- 
क्षित वर्ग का अन्तर है । 


किन्तू हम उन वास्तविक तथ्यों पर विचार करे जो हमारे चतृदिक और भीतर 

. जैसे वे आज हैं और जैसे वे सदेव रहेंगे । क्या विश्ञप वर्कले या त्यूटन का सी धर्म 
बा जो एक किसान के रे का ? कुछ बातो में से शेष बातों मे नही है। निश्चय 
बे अरनाल्‍ड की दलोले व्यर्थ जाती, यदि लोग विशेषत: इजद्धलैरड मे यह न सीख 
ह शक का बहुत कुछ सम्बन्ध धर्म से है धर्म के तत्व और घर्म के प्राण, सारांश 
हे का सम्बन्ध है। विशप वरकले ने एक ही स्थान पर अशिक्षित कृषक पुत्र के 
ये उपासना करने के लिये इन्कार न किया होता किन्तु ईश्वर, पिता ईश्वर की छाया 
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आदि 3 विचार उस महान दार्शनिक के, कृषक पुत्र के विचारों से निश्चय हो 
अन्न हित 
न और हमें केवल दूसरो के सम्बन्ध मे ही नहीं सोचना चाहिये, अपने: सम्बन्ध 
मे भी विचार करना चाहिये । समाज के ही विभिन्न स्तरो की नही वरत्र्‌ अपनी जीवन- 
यात्रा के विभिन्न स्थलों की बात सोचना चाहिये जो बालकप्न से वृद्धावस्था, तक पूर्ण 
हुई है । कौन कह सकता है, यदि वह अपने प्रति ईमानदार है, कि उसकी तश्णावस्था 
का घर्म वही था जो बाल्य काल मे था, या वृद्धावस्था का वही है जो तरुण रहने पर 
था | अपने को धोखा देना सरल है और यह कह देता और भी सरल है कि सच्चा 
विश्वास मिरछल बाल्यकाल का विश्वास है । किन्तु इसे सीखने के पहिले हमे एक और 
पाठ सीख लेना चाहिये बाल्यकाल की बातों को (चपलता, असम्बद्ध व्यवहार और 
आरारत) छोड देना चाहिये । सूर्यास्त के समय जो आभा सूर्य की होतो है वह सूर्योदय 
के समय भी होती है किन्तु उसमे बहुत अन्तर है--सम्पूर्णा आकाश मे और समस्त 
'पृथ्वी पर सूर्य की यात्रा हो चुकी होती है । 

इसलिये प्रश्न यह नही है कि क्या धर्म के विभिन्न स्वरूप हैं, उतमे अन्तर है, 
उमपते अन्तर है, जीवन के प्रत्येक काल में ? प्रश्न यह है कि क्या हमे यह तथ्य स्पष्ट 
रूप से स्वीकार कर लेना चाहिये जैसा कि प्राचीत ब्राह्मणों ने मान लिया था और 
अपना कर्तव्य निर्धारित कर लेना चाहिये उनके प्रति जो धर्म के वही शब्द प्रयोग 
करते है जो हम करते हैं यद्यपि उनके अर्थ विभिन्न और अनेक होते हैं और उनके 
अ्रति भी जो उस तरह के शब्द भी प्रयोग नही करते हैं ? 

किन्तु फिर यह प्रइन क्रिया जाता है कि क्या यह वस्थता है कि हम वही 
शब्द प्रयोग करे या न करे, हम दैवी सत्ता के लिये एक वाम का प्रयोग करे अथवा 
अनेक का ? अग्नि उतना ही अच्छा नाम है जितना प्रजापति ? बाल उतना ही अच्छा 
है जितना कि जिहोवा या ओरमज्द उतना ही अच्छा है जितना कि अल्लाह | हँस 
कितने ही अज्ञानी क्यो न हो और परमसत्ता के वास्तविक विशेषण भले ही न जानते 
हो फिर भी क्या ऐसे नाम और विशेषण नही है जिनको हम जानते हैं कि नितान्‍्त 
असत्य है ? हम भले ही असहाय हो और यह न जानते हो कि भगवान की उपासना 
सच्चे रूप मे और भली भांति कैसे करना चाहिये फिर भी पर के अनेक रूप क्या 

मे जानते हैं कि अवश्य त्याग देना चाहिये ? 

कद 5 कक के कुछ हे ऐसे हैं जिनको प्रत्येक व्यक्ति स्वीकार कर लेगा | 
फिर भी हो सकता है कि पूर्णा अर्थ और महत्व प्रत्येक व्यक्ति व समभे । 

“एक परम सत्य, अनेक मे से एक, मैं समभता हैं यह है कि भगवान किसी 
व्यक्ति या व्यक्तियों को विशेष आदर नहीं देता है (सबको समान समभत्ता हैं, निष्ठर 
होकर बडे से बडे को दड देना है, निष्पक्ष है, व्याय के आसत पर विराजमान होकर 
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हृंढ ओर ठीक न्याय करता है) किन्तु प्रत्येक राष्ट्र मे वह ऐसे लोगो को स्वीकार करता ' 
है जो उससे भय खाते हैं (भगवान हैं यह समझ कर पाप नही करते हैं, लोकलुक्ष से 
सब देखते हैं) और पुएय कर्म करते हैं (ऐक्ट १०, ३४, ३५) ।”” ले 
प्रत्येक व्यक्ति, जो कहता है भगवान, भगवान (केवल नाम रखा है) स्वर्ग 
साम्राज्य मे प्रवेश नहीं पा जायगा । वह व्यक्ति जो परम पिता की इच्छा पूरी करता 
है वह पिता जो स्वर्ग मे है, वह स्वर्ग मे प्रवेश पाता है । (सेन्ट सैथ्यू ७, २१) ।” 
यदि ये उदाहरण ओर प्रमाण पर्याप्त नही हैं तो हम एक उपमा का प्रयोग 
कर ल, जब देवोतत्व पर घटित की जा सकतो है, उत्तम है और हमे तथा दूसरो को 
अनेक कठिनाइयों के समाधान मे इससे सहायता मिलो है। हम पिता के रूप मे भग- 
वान.की कल्पना करे, मानव मात्र को उसके पुत्र समके । 


क्या पिता कभी इसकी प्रवाह करता है कि उप्तका पुत्र कैसे विचित्र नामो से 
उसे पुकारता है ? ऐसे शब्द कहता है (प्रारम्भ मे) जिनका शायद ही कुछ अर्थ होता 
हो, दूसरा शायद हो उनको समझ सके | पिता पुत्र की वाणी प्रथम बार सुनता है, 
जो उसे किसी प्रकार पुकारने की चेष्टा मात्र है, नाम ओर शब्द कुछ भी हो । क्‍या 
चच्चे को तुतली बोली, जब यह मालूम हो जाता है कि वह हमारे लिये है, परम हर्ष से 
नही सुनी ज।ती है ? उस तुतली बोली से वढकर आदरास्पद या गौरवपूर्ण क्या कोई 
रेब्द हो सकता है जिसे हम सुनना चाहते हैं ? 

ओर एक बच्चा यदि एक नाम से (पिता को) पुकारवा है और दूसरा बच्चा 
दुसरे नाम से तो क्‍या हम उनकी निन्‍्दा करते हैं ? क्या हम एक रूपता पर उस समय 
जोर देते हैं ? क्या हम इसमे आनन्द नहीं पाते हैं कि प्रत्येक बच्चा अपनी तुतली बोली 
में विचित्र और विभिन्न रूप से हमे पुकारे ? 

गामो के सस्वस्ध से इतना कहा गया | अब विचारों की बात है | जब बच्चे 
सोचना प्रारम्भ करते हैं, माता ॒पिता के सम्बन्ध मे अपने विचार बनाने लगते हैं और 
हार उनका बह विश्वास होता है कि उनके माता पिता सब कुछ कर सकते हैं, उनको 
व इछ दे सकते है आकाश के तारे भी उपस्थित कर सकते हैं, उनके दर्द दूर कर 
सकते हैं और उनकी सब शरारते क्षमा कर सकते हैं, तव क्या पिता इसकी परवाह 
ऊरता है ; क्या वह सदैव उनको रुंधारता रहता है ? क्या पिता क्रोध करता है जब 
चच्चे उसको बडा कठोर मानते हैं ? क्या मात्ता अप्रसन्न होती है जब बच्चा उसे अधिक 
पाल मानता है ? माँ को शरारत सहने वाली ओर अपने ही समान (बच्चों की 
परह) मानता है। यह सत्य है कि छोटे बच्चे अपने माता पिता का आशय नहीं समझ 
सकेते और न उनके उद्देश्यों की प्रशसा कर सकते हैं जिन्‍्तु जब तक वे माता पिता को 


शैम करते है, उन पर विश्वास करते हैं, अपने भोले भाले रूप मे, तब तक इससे 
अधिक और क्या चाहिये ? 


च्ऊ 


धर्म वी उत्पत्ति और विक्नास 


हा और पूजा के सन्बन्धी कार्यो के सम्बन्ध मे यह कहना है कि अनन्त को प्रसन्न 
#<//24 लिये बैल का बलिदान निस्सन्देह घृणास्पद है किन्तु वह हमे चाहे जैसा लगे 
“भी कौन माता ऐसी है जो एक मीठा किन्तु जूठा कौर जो पुत्र अपने मुख से 


“निकाल कर खिलाता है नही खायगी ? चाहे वह गदी उँगलियो से मुख से निकाला 


गया हो ? वह उसे भले हो न खाये फिर भी यह चाहेगी कि बच्चा समभ ले कि माँ 
ने खा लिया | और ये सब बहुत ही मधुर व्यवहार की बाते हैं, भोलेपन की लीलाये 
हैं। इनकी मूर्खता मे भी आनन्द है क्योंकि प्रेम का ससार है। हम बच्चो के गलत 
नाम, विचार और कार्यों का बुरा नही मानते क्योंकि वे शुद्ध और सरल हृदय से विक- 
लते हैं। हम बच्चो मे जिस बात की परवाह करते हैं वह यह है कि वे ऐसे शब्दो का 
प्रयोग करते हैं जिनका सम्यक्‌ अर्थ वे नही जानते है ऐसी बाते करते हैं जिनका पूरा 
मतलब वे नही समभते है और एक दूसरे के प्रति भो कठोर बाते कहते हैं । 

यह सब केवल एक उपम--मात्र है। दैवी सत्ता और हमारे बीच जो अन्तर 
है वह उससे कही अधिक बडा है जो बच्चे मे और माता पिता में होता है। हम इसका 
अनुभव बहुत नही कर सकते, किन्तु कुछ भी अनुभव करने के बाद, दैवो सत्ता के ओर 
अपने सम्बन्ध मे और दूधरे जन्म की आशा में हम वह नही रहेगे जो अभी हैं, हम 
अपने प्रति इतने सच्चे न रहेगे, बालक तुल्य न रहेगे, मानव न रहेगे । भले ही दैवो 
हो जाये । 

हमे इसे सम्पूर्ण प्रकार से समझ लेना चाहिये कि दैवी सत्ता के प्रतिबिम्ब के 
लिये मानव प्रकृति बहुत ही अधूर्णा दर्पण है। किन्तु इस काले शीशे को तोड देने को 
अपेक्षा यह अधिक समुचित है कि हम उसे अच्छी तरह से जितना हो सके स्वच्छ रक्खे । 
वह शीज्या अपर्णा है सिल्तु हमारे लिये वही पूर्ण है और उस पर विश्वास करके कुछ 
समय के लिये हो सही, हम बहुत बडी भूल नही करेगे । 

और हमे यह भी स्मरण रखना चाहिये कि, जहाँ तक हम सम्भावनाओं को 
बाते करते हैं, यह पूर्णात. सम्भव है और पूर्ण रूप से धारणा के योग्य है कि ये उपमायें 
और तुलनाये जो हम अदृश्य और अज्ञात सत्ता के सम्बन्ध मे बनाते हैं सत्य हो । 
यद्यपि मानवीय दुर्बलताये और दृष्टि की सकीर्णाता वाधक है। प्राचीन ब्राह्मणी ना 
यह विश्वास था कि भनुष्य भविष्य की जैसी भी कल्पना करता है, पूर्ण या आवरण, 
उसका हृदय जैमी घारणा करने की क्षमता रखता है, वैसा ही होता है। वह उनकी 
समझ में उनके विश्वास के अनुसार था। वे यह समभते थे कि पार्थिव पदार्थों की 
कामना करने वालो को पाथिव पदार्थ प्राप्त होते हैं। ओर जो अपने हृदयो को उच्चासन 
प्र रखकर उच्च धारणाये करते हैं उनको उच्च ज्ञान प्राप्त होता है। उनका अपना 


उच्च ससार बनता है । 
किन्तु यदि हम यह विचार मान ले कि उपमाये और तुलनाये, जो हम अद्ृर्य 


हि 
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बोर बज्ञात सता के लिये प्रयोग करते हैं और यह आझ्या, कि हम पुनः मिलेंगे जैसे 

वृष्वी १र मिले ये, ठीक इसी रूप मे पूर्णात' नहीं होगी, फिर भी कौन सा तक हमे यह 
विश्वाप्त कराने के लिये दिया जा सकता है कि एक दुर्बल हृदय की कामना भी, उतनीं 
पूर्ण नही होगी जितनी आकाज्ञा है । विश्वास का अर्थ यह है कि जो होगा सर्वोत्तम 
होगा और यह सत्य है क्योकि अनिवार्य विश्वास है । हम इसके अवशेष अनेक धर्मों में 
वाते हैं। किन्तु मुझे सस्देह है कि ओल्ड एल्ड न्यू टेस्टामेट से अधिक साधारण शब्दों मे 
और जोरदार भाषा मे इसे और कही प्रकट किया गया है--- 

“क्योकि ससार के प्रारम्भ से मनुष्यों ने नहीं सुना है, न आँखों देखा है हे 
भगवान | तुम्हारे अतिरिक्त, उसने उसके लिये क्या बनाया है जो उसकी प्रतीक्षा करता 
है। (ईसाह ४) 

“किन्तु जैसा लिखा है, आँख ने नही देखा है, कान ने नही सुना है, किसी ने 
भी मानव हृदय मे प्रवेश नहीं किया है ! भगवान ने उनके लिये जो वस्तुये बनायी हैं 
जो उसे प्रेम करते हैं ।'! 

हम जो चाहे करे । मनुष्य जो सबसे बड़ी बात समझ सकता है वह है मनुष्य 
को समभने की। वह एक चरण आगे बढ़ कर कह सकता है कि आगे जो है वह 
विभिन्न है किन्तु वह वर्त्तमान से कम पूर्ण नही हो सकता, भूत काल से भविष्य अधिक 
खराब नहीं हो सकता। मनुष्य ने निराशावाद में विश्वास किया है, विकासवाद में 
उतना विश्वास नही किया है, उसका उपहास किया है । विकासवाद यदि हमे कुछ 
'सिखाता है तो वह है उज्वल अविष्य मे दृढ विश्वास और अधिक पूर्णता की प्राप्ति जो 
मनुष्य जीवन का उद्दश्य है । 

दैवी सत्ता यदि हमारे बीच प्रकट होगी, तो हमारे मानव रूप मे अवतरित 
होगी । मनुष्य देवी सत्ता से चाहे जितनी दूर हो, पृथ्वी पर मनुष्य से अधिक भगवान 
के निकट कोई नही है । पृथ्वी पर मनुष्य से अधिक भगवान के समान कोई नही है । 
मनुष्य का वाल्यावस्था से वृद्धावस्था मे जेसे--विकास होता है उसी प्रकार जन्म से 
मृत्यु पर्याप्त देवी सत्ता की भावना का विकास होना चाहिये, एक आश्रम से दूसरे आश्रम 
तक उसकी वृद्धि होनी चाहिये मोर उसकी महिमा मिरन्तर वढनी चाहिये । 

जो धर्म हमारे साथ-साथ नहीं वढ सकता है, विकसित नही हो सकता है जैसे 
हम बढ़ते हैं, विकसित होते हैं वह मृतक हैं । निश्चित औौर अभिन्न एक रूपता, ईमाव- 
दारी और जीवन का लक्षण न होकर मृत्यु और वेईमानी का लक्षण है। प्रत्येक धर्म 
को, यदि वह बुद्धिमाव और मूर्ख की एकता चाहता हैं, वृद्ध और युवक्त का सामजस्य 
चाहता है, नमन शील होना चाहिये । उसे उच्च, उदार और गम्भीर होना चाहिये, 
उसे सबको सहन करना पडेगा, सब में विश्वास करना होगा, सबमे आशा रखनी होगी 
और सहनशील होता होगा । जितना वह इस प्रकार का अधिक होगा उतवी ही उसकी 
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जीवनी शक्ति होगी, उतना ही वह शक्ति सपन्न होगा और सबके हृदयो मे स्थान पायेगा । 
“इन्ही सब कारणो से ईसा के सिद्धान्त, दूसरे धर्मों क॑ आचार्यों की भपेक्षा 

आर्थिक ग्रह हुये । प्रारम्भ से उन्होंने सर्वोच्च सत्य प्रकट किया था जिसे यहूदी बढई 
वर्ग ने रोमन पब्लिकन ने, और साथ ही यूनान के दार्शनिकों ने स्वीकार किया था, 
सच्चे मन से । संसार के उत्तमांश पर उसका राज्य इसीलिये था किन्तु प्राचीन काल 
से ही प्रयत्न किये गये थे कि विश्वासो की अभिव्यक्ति के वाह्य लक्षण और चिक्ति 
कठोर और संकीर्ण कर दिये जाये । 

प्रेम और श्रद्धा का स्थान सकीर्ण एवं जड सिद्धान्तों को दे दिया जाय | 
इसीलिये ईसाई चर्च ने उन लोगो को खो दिया जो उसके सर्वोत्तम समर्थक हो सकते 
थे और ईसाई धर्म प्राय वह नहीं रह गया जिसे सबसे पहले ससार व्यापी प्रेम और, 
उदारता का धर्म माना गया था । 

अनुशीलन 

एक बार हम फिर उस भाग को देखे जिस पर हमने साथ-साथ यात्रा की है # 
वह प्राचीन पथ जिस पर हमारे आर्य पूर्वज, जो सप्त सिधु मे बसे थे, कुछ ही हजार 
वर्ष पहले, चले थे । उस पथ पर चल कर उन्होने अनन्त, महृश्य और दैवो सत्ता की 
खोज की थी । 

जैसी कल्पना की जाती है, उन्होंने मूर्ति पूजा से प्रारम्भ नहीं किया था| मूर्ति 
पूजा बाद के काल में आयी, जब उसे आना चाहिये था । भारत मे प्राचीवततम धामिक 
ग्रन्थों मे इसका प्रमाण नहीं है। इतना ही नहीं, हम यह भी कह सकते है कि मूर्ति 
पूजा के लिये उसमे स्थान नही है उसी प्रकार जैसे ग्रेनाइट ऐसे कठोर पत्थर के भीतर 
किसी जीव-जस्तु या पदार्थ के रहने की सभावना नही है । 

और हमे उनके पवित्र ग्रन्यो मे, जिसे अवतरण (इलहाम) दैवी सत्ता का एक व 
एक प्रकट होना, कहते है उसके भी चिह्न या प्रमाण नही मिले हैं । सब कुछ परम स्वा- 
भाविक है, सब कुछ समझ मे आने योग्य है और इस बर्थ मे अवतरित है । इच्द्रियों भौर 
बुद्धि के अतिरिक्त एक अनग धामिक प्रवृत्ति की बात स्वीकार करने का कोई भी कारण 
नही है । यदि हम स्वीकार भी करे तो हमारे विरोधा, जो यहाँ और सर्वत्र हमारे 
सच्चे मित्र हैं, उसे स्वीकार न करने देंगे । धर्म की व्याख्या यदि हम एक धामिक प्रवृत्ति 
था शक्ति से करे तो यह ज्ञात की व्याख्या कम ज्ञात से करता होगा । 

वास्तविक घामिक प्रवृत्ति या चेष्टा तो अनन्त की धारणा है। इसीलिये हमने 
प्राचीन आर्यों के सम्बन्ध से किसी अधिक दैवी शक्ति का दावा नहीं किया और न अपने 
सबके सम्बन्ध मे करते हैं। जिसका विरोध कोई भी विरोधी नहीं कर सकता है हमने 
उसी को स्वीकार किया है--इच्द्रियाँ और विवेक । दूसरे शब्दो मे अपनी समभने की 
शक्ति, इन्द्रियो द्वारा प्रकट ज्ञान को ग्रहण करने की शक्ति और इच्धियो से प्राप्त जार 
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को मनन करने की शक्ति, अनुशीलन की शक्ति और शब्दों से प्रकट ज्ञान की धारणा 
करने की शक्ति । इससे अधिक मनुष्य के बस की बात नही है। इस ककया मे उसे 
कुछ भी प्राप्त नही होता है कि वह इससे अधिक कुछ कर सकता है । ९ 

हमने यह देख लिया कि हमारी इन्द्रियाँ एक ओर सात्त वस्तुओ का ज्ञान देती 
हैं और दसरी ओर निरन्तर उसके सपर्क मे आती है जो सान्‍त नही है या कम से कम 
जो अभी सान्त नही है | वास्तव मे उनका मुख्य उद्देश्य है अनन्त में से सानन्‍्त को स्पष्ट 
करना, अहृश्य से हृश्य को, अलोकिक से लौकिक (पार्थिब) को और क्षणभगुर चतुदिक 
से विश्व को स्पष्ट करना है । 

अनन्त के साथ इन्द्रियो के स्थायी सपर्क से धर्म की प्रथम प्रवृत्ति उत्तन्न हुई । 
सबसे पहली भावना जागत हुई कि इन्द्रियाँ जिसे ग्रहण कर सकती हैं उसके आगे भी कुछ. 
है, हमारा विवेक और हमारी भाषा जिसे समभ सकती है उससे भी बागे कुछ है । 

यही पर सब धर्मों की गहरी बुनियाद थी । यही पर उन सब का स्पष्टीकरण 
है जो सबसे पहले थे और जिनका स्पष्टीफरण माना जाता है, मूर्ति पूजा के पहिले 
अलड्धार बाद के पहिले और पशुवाद से पहिले । 

मनुष्य को सान्‍्त वस्तुओ के इन्द्रियो द्वारा प्राप्त ज्ञान से समन्‍्तोपष क्यों नहीं 
हुआ ? उसके मस्तिष्क मे कभी भी यह विचार आया हो क्योकि ससार मे जिसे वह 
स्पष्ट कर सकता है, सुन सकता है, देख सकता है उससे भी आगे कुछ है या हो सकता 
है, उसे देवो शक्ति कहे चाहे आत्मा या देवता कहे । 

वैदिक साहित्य के ध्वसावशेशों की खोदाई जब हमको उस हृढ घट्टान पर ले 
आयी तत्र हम आगे खोज करते गये । हमे यह देखना था कि सबसे प्राचीन स्वय जो 
उस चट्टान पर बने थे उनका पता मिले और ऐसे मेहराब और छुते मिले जो भारत 
के प्राचीन मन्दिरों को बनाये थे। हमने यह देखा कि एकवार जब मनुष्य ने इस 
विचार को प्राप्त कर निया कि सानन्‍्त के आगे कुछ है तब हिन्दुओ ने उसे प्रकृति मे 
सर्वत्र खोजा। उसे ग्रहण करने की चेष्टा की और नाम करण का प्रयास किया । 
पहिले अद्धं दृश्य पढार्थों मे, फिर अदृश्य मे और अन्त मे अप्रत्यक्ष में । 

अर्द्ध दृ्यमान पदार्थों को ग्रहण करने में मनुष्य की इन्द्रियो ने बताया कि वे 

उन्हे कुछ अशो मे ही ग्रहण कर सकती हैं फिर भी उनका अस्तित्व है । अहृश्यमान 
और अन्त मे अप्रत्यक्ष पदार्थों के ग्रहण करने मे इन्द्रियो ने बताया कि वे उन्हे कठिनाई 
से और शायद ही ग्रहरा कर सके फिर भी उनका अस्तित्व है । 

इस प्रकार एक नया ससार बना जिसमे अ्द्ध॑ दृश्यमान, अह्यमान और 
अप्रत्यक्ष पदार्थ थे, प्रत्येक कुछ क्रियाओं को व्यक्त करता था। उनकी तुलना मानवीय 


कृतियों से की जा सकती थो | उनके नाम भी वही दिये गये जो इस प्रकार की मानव 
क्रियाओं को दिये जाते हैं । 
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४४ मौसी मे से कुछ नाम ऐसे थे जो एक से अधिक अप्रत्यक्ष पदार्थों को दिये 
अल: ही मैतिक: अवुक्त विशेषण बन गये ३ असर, देव; देशोसुर 
के विशेषण हैं जो यूनान, इटली और जर्मनी के अमर्त्य देवताओं के समतुल्य 
और समकक्ष हैं । 
हमने यह भी देख लिया कि दूसरे विचार जो धार्भिक हैं और जो अत्यन्त सूक्ष्म 
विचार जान पड़ते हैं जिकको भनुष्य बनाने की क्षमता रखता है वास्तव मे सब सूक्ष्म 
विचारो की भांति ऐन्द्रिय अनुभृतियों से लिये गये थे । नियम, पुरुय, अनन्त और अमरत्व 
के विचार भी इन्द्रिय जनित,अनुभूतियों पर आधारित थे । सूक्ष्म नाम धीरे-धीरे बाये । 
मैं चाहता था कि और|अधिक भाषणों का अवसर मिलता । मैं दिखाना चाहता 
था कि मनुष्य के मस्तिष्क पर मृत्यु का पहिला सचेतन सम्पर्क कैसा हुआ और फिर 
निश्चय रूप के विश्वास और अवतरण की धारणा कैसे विकसित हुई ? 
भारत वर्ष मे भी, इसके विरुद्ध चाहे जो कहा जाय, यह निश्चित है कि जो 
कुछ समय के लिये मृत्यु द्वारा हमसे बिलग कर दिये गये हैं उनके सम्बन्ध मे विचार 
और भावतताओ ने धर्म को आवश्यक आधार बहुत त्राचीन काल से हो प्रस्तुत क्या । 
और विश्व स को पहिला आश्रय उन आशाओ और कल्पनाओ में मिला कि हमारा 
भविष्य जीवन होगा हम पुनः मिलेंगे (मृतकों से भी) हमारो जाति के बुजुर्गों पर 
भी इस विश्वास का प्रभाव पडा जो अब भी है और जिसे रोकना कठिन है । 
अन्त मे हमने यह देखा कि एक प्राकृतिक और बुद्धि गम्य क्रम से, एक देव 
का विश्वास एक ईइवर का विश्वास बन गया जो सर्वोच्च था । दूसरे देवताओं का 
सहत्व नही था, बहुदेव।वाद नही था । एक ईवइ्वर वाद था। दूसरे देवताओं की सभा- 
चना समाप्त हो गयी । 
और आगे चल कर हमने देखा कि समस्त देवता और असुर केवल नाम ही 
माने गये किन्‍्तु यह खोज कुछ भश्ो में वास्तिकवाद की ओर गयी और कुछ अश्यों में 
बौद्ध धर्म की ओर । दूसरों को इसमे एक नयी दिशा मिली, उस वयी दिशा का अभि- 
यान, एक सत्ता का विश्वास दे गया। वह सत्ता प्रत्येक की आत्मा (स्वयं) है। वहः 
समस्त साम्त पदार्थों मे है, उसके आगे है, उसके अन्तर्गत है । इन्द्रियो से जो ग्राह्म होता 
है उसमे है फिर भी उससे आगे है। हमारी सान्त सत्ता अह के अन्तर्गत है और उसके 
आगे भी है । वह समस्त आत्माओ की आत्मा है । 
इस समय यही पर हमे अपना अन्वेषण छोड देना पडा और यह सनन्‍्तोष हो 
गया कि हमने उस निम्नतम हृढ चट्टान की बुनियाद देख ली जिस पर भारत के समस्त 
मन्दिर आधारित हैं जो बाद के समय में बनाये गये और जिनमें उपासना या बलिदान 


किये गये । 
मैंने आपको वारम्बार यह चेतावनी देना ठीक समझा कि आप यह धारणा 


क' जा दर्शन और धर्म 


ज़ नाले कि जिनस्बुनियादों की खोज, मैंने भारत के प्राचीनतम मन्दिसे, की, की थी 
वहवही थी;ज़ो - मनुष्य के-चनाये गये सब मन्दिरों की थी । समाप्ति के पहिले मैं इसे 
फिर कहता हूं । 

+ ८. «/,निस्सदेह वह--हृढ चट्टान, मनुष्य का हृदय, सर्वत्र समान होना चाहिये, कुछ 

खम्मे और प्राचीन छतें भी सर्वश्र समान है जहाँ भी धर्म है, विश्वास है और पूजा है । 

* किन्त इसके आगे हमे नही जाना चाहिये, कम से कम इस समय मुझे आशा 

हैं कि वह समय आयेगा जब मानव धर्म का अर्न्तप्रवाहित क्षेत्र और अधिक सुलभ और 
गन्तव्यं हो जायगा । ५ *' * 

मेरा विश्वास है कि जिन भाषणों का मैंने उदंघाटनं किया है उसे कोई योग्यतर 

और मुभसे अधिक समर्थक भविष्य मे पर्याप्त सामग्री देंगे और घर्म-विज्ञान, जो अभी 

एक आशा मात्र है, और घीज रूप में है भविष्य मे सब प्रकार से पूर्ण होगा और ज्ञान 

की प्रचुर-सपद। देगा। 


जब इस .परिश्रम की फसल का समय आयेगा, जब ससार के समस्त धर्मों की 
गहरी बुनियादे स्वतन्त्र रूप से डाल दी जायेगी, तब कौन जानता है कि वही बुनियादे 
एक बार फिर, हमारे गिरजा धरो के नीचे की परतो के समान, उन लोगो को विश्रान्ति 
स्थल देगी जो, चाहे जिस धर्म के हो, श्रेष्ठतर, पवित्रतर और वार्स्ता वक जीवन की 
आकाक्षा रखते हैं जो उनको नियमित बलिदान, पूजा और उपासना में नहीं मिलता 
है । उनमे कुछ लोग ऐसे भी होंगे जो घालसुलभ कार्यों को छोड देना सीख गये हैं, 
उनको दन्त-कथा, चमत्कार या इलद्वाम आदि कहते हैं किन्तु अपने हृदय के बालोपम 
विश्वास को छोड़ देना उनके लिये कठिन है । 

हिन्दू मन्दिरों मे केसी उपासना होती हैं, वया प्रवचन होते हैं, बौद्ध विहारो मे 
धर्माचरण केसे होता है, मुसलमानों की मस्जिदों मे केसे नमाज पढी जातो है, यहुदी 
पूजा-ग्रहो मे वैसे पूजा-होती है । इन सबबे अधिकाश को एक ओर रखकर, प्रत्येक 
आस्तिक, ओर;विश्वासी अपने हृदय के, शात कोने मे, अपने अमूल्य रत्न रख 
सकता है--- 

हिन्दू अपने इस ससार मे अविश्वास और परलोक मे हृढ़ विश्वास को, बौद्ध 
अपनी अनन्त नियम की धारणा को, उप्तके प्रति समर्पण को, अपनो नम्नता और 
दया को । 

मुसलभान, यदि और कुछ नही तो अपनी गम्भीरता को । 

यहूदी-- बुरे और भले सब दिनो में एक ईश्वर की मान्यता को जो पुरय कर्मों 
से प्रेम करता है । जिसके नाम का अर्थ ही यह है । इसाई--ईश्वर के प्रति अपने प्रेम 
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ने, जो सुईपरि है। उसे चाहे थो कहें भनस्त, अटप्य, अमर्स, पिता, साॉच्च पाक, 
े:मूँ ओर सबके ऊपर, मनुष्य के प्रेम में प्रसट, झावित वा प्रेम गृह वा टैप । 
जीवन) और तमर प्रेम 
उम्र एवान्त कोने की छोर जो अमी छोटां शोर विभिशानर है, थोड़े होश 
जाते हैं जो अनेक घ्वतियों बौर दाब्दों के शोर से बगना पाहउ है, प्ररोड प्रापर मे 
बचना चाहते हू और अनेक सम्भतियों मे संबर्ष से टूर रहता ाहने हैं । बीत भातवा 
है कि किसी समय भूत काल का ग्रह कोना विस्ती्ण होगा, प्रशाद्ष पर्स ह्ोदा और 
भविष्य लग उपाग्नतां ग्रह बनेगा । 


प्र प्त 


